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EINFUHRUNG

In den synoptischen Evangelien wird gleich nach der Taufe Jesu ein Bericht {iber einen
harten Kampf zwischen Jesus, dem Sohn Gottes und dem Satan, dem Herrscher dieser
Welt, geschildert. Diese Perikope wird jedes Jahr am ersten Fastensonntag proklamiert.
Die Kirche vereinigt sich wihrend der vierzigtigigen Buflzeit mit diesem Mysterium
der Versuchung Jesu.' Anfechtungen sind fiir uns Menschen eine stets gegenwirtige
und bedrohliche Wirklichkeit, sodass wir Gott auch im Herrengebet téglich bitten, uns
darin beizustehen.

Hans Urs von Balthasar mahnt in diesem Zusammenhang, ,keinesfalls die Tiefe der
Anfechtungen Jesu bezweifeln oder unterschitzen zu diirfen. Er, der unsere Siinde auf
sich nahm, wollte auch unsere Versuchungen, ihre tiickische und gaukelnde
Verfithrungsmacht kennen lernen.” Und weiter: ,,.Die drei Verse aus der Schrift, die
Jesus dem Teufel entgegenhilt, sind nicht auswendig hergesagte Spriichlein, sondern
bitter errungene Antworten. Man kann sie in einem hdheren Sinn ein existentielles
Glaubensbekenntnis nennen.“> Es gehort, so Papst Benedikt XVI. wesentlich zur
Sendung Jesu, sich mit uns selbst in den Bedrohungen durch den Teufel zu
solidarisieren, wie der Hebrderbrief (vgl. Hebr 2,18) betont.?

Die Versuchung Jesu nimmt im Mysterium der Heilsgeschichte einen wesentlichen
Platz ein. Wahrend der erste Adam den Anfechtungen des Teufels erlag, bleibt Jesus
seiner Sendung treu. Wahrend das Volk Israel sich im Laufe der vierzig Jahre in der
Wiiste immer wieder gegen seinen Gott auflehnte, blieb Jesus sein ganzes Leben
hindurch seinem Vater gehorsam. So wird also in diesem Ereignis der Sieg Jesu {iber
den Tod in seiner Passion bereits angedeutet.”

Nie wurde die Versuchungsgeschichte Jesu als isolierte Episode, sondern immer im
Gesamtkontext des Heilsmysteriums bzw. Heilsplanes Gottes betrachtet, weil Christi
Sieg iiber den Satan eine soteriologische und damit fiir die ganze Welt eine
entscheidende Funktion hat. Aus diesem Grund habe einen grossen Teil meiner Arbeit
dem Thema Mysterium gewidmet.

Damit ergibt sich bereits die Struktur der vorliegenden Arbeit. Sie ist in drei Abschnitte

gegliedert.

' Vgl. KKK 540, deutsche Ausgabe: Miinchen-Libreria editrice Vaticana, 2005.
% Balthasar H. U., Licht des Wortes, Freiburg im Breisgau 19922, 254.

3 Vgl. Benedikt X V1., Jesus von Nazareth I., Freiburg-Basel-Wien 2007, 55.

* Vgl. KKK 539.



Im ersten Abschnitt soll die Herkunft des Begriffes Mysterium dargestellt, der Wandel
des Begriffsverstindnisses in der Heiligen Schrift untersucht und der Unterschied
zwischen dem Begriff Mysterium und seinem lateinischen Aquivalent Sacramentum
beleuchtet werden. Das Verstindnis des Mysteriumsbegriffes bei Paulus wird
ausfiihrlich untersucht, da sich die ganze kirchliche Tradition in diesem Zusammenhang
vorwiegend auf ihn stiitzt. AnschlieBend wird die Entfaltung und Konkretisierung des
Mysteriums des Heilsratschlusses Gottes in der Kirche und vor allem in den Mysterien
bzw. Ereignissen des Lebens Jesu beleuchtet. Da die Versuchung Christi zu den
Mysterien seines Lebens gehort’, soll dieses Kapitel einen Ubergang zu der Behandlung
der Versuchung darstellen.
Der zweite Abschnitt dieser Arbeit soll einen tiefer gehenden Blick in die Heilige
Schrift und die Verbindung der Versuchungsgeschichte mit dem AT werfen, um die
Bedeutung von Versuchung im Kontext der Heilsgeschichte zu erforschen. Es soll auch
der Frage nach der Historizitit der Versuchung Jesu nachgegangen werden.
Nach einer Analyse des Themas dieser Arbeit in der Heiligen Schrift werde ich die
gemeinsamen Aspekte der patristischen Rezeption der Versuchung Christi behandeln,
wobei ich mich vor allem auf die Auslegung von Irendus von Lyon und Ambrosius
stiitzen werde. Die irendische Auslegung der Versuchung Christi steht am Anfang der
patristischen Rezeption und wurde innerhalb des Begriffs der Rekapitulation
verstanden, was ausschlaggebend fiir die spéteren patristischen Uberlegungen war. Die
ambrosianische Deutung ist in Form einer Predigt erhalten und hat folglich eine
parédnetische bzw. pastorale Bedeutung, wobei er die Ganzheit nie aus dem Blick des
Heilsplanes Gottes verliert.

SchlieBlich soll an dieser Stelle mein besonderer Dank Frau Prof. Dr.
Marianne Schlosser gelten, die mir beim Entstehen der vorliegenden Arbeit tatkriftig
zur Seite stand. Stets hilfsbereit hat sie es zu Wege gebracht, meinen Ideen eine
systematische Struktur zu verleihen und mittels fruchtbringender Kritiken ein, so hoffe
ich, interessantes Ergebnis zu erzielen.
Weiters mochte ich mich bei meinen Seminaristenkollegen Florian Bischof, Severin
Hoérmann und Clemens Haunschmidt fiir die stundenlange Korrektur bedanken. Thnen
und allen Angehdrigen des Didzesanen Missionskollegs Redemptoris Mater Wien sei

diese Arbeit gewidmet.

> Vgl. KKK 538-540.
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1. MYSTERIUM ALLGEMEIN

1.1. Der Begriff Mysterium und seine Verwendungen
1.1.1 Herkunft

Mysterium® im Allgemeinen nennen wir all das, was uns verborgen oder geheim ist, d.
h. alles, was von uns nicht gesehen, nicht erkannt wird oder werden kann.” Bereits die
Etymologie des Begriffes pvotnipiov gilt als ein Geheimnis. Nicht vollig gesichert, aber
sehr wahrscheinlich ist der Begriff pvotmpiov von poewv (sich schlieBen, verschlie3en)
abzuleiten.® Die Wurzel pv meint das SchlieBen der Augen oder des Mundes, bzw.
driickt sie eine Reaktion auf eine Erfahrung aus, die sich dem diskursiven Denken
entzieht und mit Worten nicht formulierbar ist.” Andere iiberlieferte Begriffe helfen uns
nicht wirklich weiter, da sie fiir die Etymologie wertlos sind. Die allgemein gesicherte
Feststellung, zu der die Etymologie fiihrt, bezeichnet pvotpilov als etwas, woriiber
geschwiegen werden muss. Der Sprachgebrauch lasst den Begriff von Anfang an als
religiosen Terminus in Erscheinung treten, der zum Ausdruck bringt, dass nicht {iber
alle Bereiche des Religiosen offentlich gesprochen werden kann.'® Der Plural pootipu
wurde seit dem 7. Jh. v. Chr. fiir Geheimkulte neben der allgemein befolgten Religion
verwendet. Er wurde zur Bezeichnung kultischer Vorginge gebraucht, die nur
besonders Eingeweihten (Mysten) zuginglich waren. Durch die Schau der Mysterien
haben diese Menschen eine geistige Erleuchtung oder sogar Vergottlichung erfahren,
was eine Teilhabe am Leben, der Fruchtbarkeit, der Seligkeit und dem Heil der Gotter
bedeutete.'' Die Scheidung zwischen Eingeweihten und Ungeweihten, die fiir alle
Mysterien gilt, findet ihren Ausdruck sowohl im Ritual der Feiern als auch und vor

allem in den Schweigegebot, die den Mysten auferlegt wurden. Die Belege fiir solche

% Im Deutschen mit ,,Geheimnis® tibersetzt. Leo Scheffczyk meint: ,,Es zeigt sich aber, dass der deutsche
Ausdruck Geheimnis fiir das Gemeinte unzuldnglich ist, weil er zu weit und zu scharf gehalten ist. Im
Deutschen versteht man unter Geheimnis jede beliebige Tatsache, die einem aus irgendwelchem Grund
unbekannt ist. Eine solche Art von Geheimnissen hat im christlichen Glauben und Leben keine
wesentliche Stellung. Deshalb ist es sachgemaB, hier den urspriinglichen biblischen Begriff Mysterium zu
verwenden, den man dann allerdings auch bestimmen und inhaltlich fiillen muss.” Zitat stammt aus:
Scheffczyk L., Schwerpunkte des Glaubens, Einsiedeln 1977, 353.

7 Vgl. Scheeben M. I., Gesammelte Schriften II: Die Mysterien des Christentums, Freiburg 1958, 6.

¥ Vgl. Bornkamm G., uvotipiov in: TRWNT IV, 810.

? Vgl. Nocke F. J., Aligemeine Sakramentenlehre, in: HDog 11, 190.

10 Vgl. Hutter M., Mysterium, Religionswissenschaftlich, in: LT WK VII, 577.

""'Vgl. Ganoczy A., Sakrament, in: NHThG 1V, 94.



Schweigevorschriften der Mysterien sind auflerordentlich zahlreich bis in die Zeit des
Unterganges dieser Kulte bzw. bis in die Zeit des christlichen Altertums.

Schon Plato hat eine bewusste Aufnahme von Mysterienanschauung und
Mysterientheologie in die Philosophie vollzogen. Sofern in den Mysterien, als auch in
der Philosophie die Schau des Gottlichen das Ziel ist, besteht zwischen beiden eine
weitreichende Analogie.'* Solch eine Schau war nach dem griechischen Denken auch
durch die wahre Erkenntnis des Gottlichen in der Philosophie zu erwerben, was sowohl
die Philosophen als auch die Eingeweihten von der profanen Masse abgesondert hat.'
Ein bedeutsamer Wandel im Verstiindnis der pvotipia hat sich also in der Ubernahme
der Mysterienterminologie auf die Philosophie vollzogen. Die Mysterien sind ihres
sakramentalen Charakters entkleidet und zu Geheimlehren geworden. Der Begriff
pootiplov stand damit fiir die wahre Lehre, die das Geheimnisvolle und Géttliche
betraf.

Die Geschichte von pvotfiplov verlduft vom kultisch-religiosen zum allgemein-
profanen Sprachgebrauch, d.h., dass seine profane Verwendung eine spite Entwicklung
darstellt. Trotzdem hat eine vollige Profanierung des Begriffs pvotplov nie

stattgefunden, was die sehr seltenen Belege fiir einen profanen Gebrauch bestitigen.*

1.1.2. Der Wandel des Mysteriumsverstindnisses in der Heiligen Schrift

Aufgrund seines geschichtlichen Ursprungs findet sich der Begriff pvotipiov auch in
der religiosen und technischen Sprache des Christentums. Dieses theologische
Vokabular ist liber die hellenistisch-jiidische Weisheitsliteratur in das Christentum
eingedrungen. "

In der LXX findet sich pvotpiov erst in den Schriften, die aus der hellenistischen Zeit
stammen. Die Mysterienkulte werden an einigen Stellen ausdriicklich erwéhnt (vgl.
Weish 14,15; 14,23; 3 Makk 2,30) und sonst wird Mysterienterminologie zur
Kennzeichnung des Gotzendienstes verwendet. Einige Stellen aus dem Buch der
Weisheit zeigen deutliche Abhdngigkeiten von Mysterienanschauungen: So wird etwa

in Weish 6,22 die Belehrung {iber Wesen und Ursprung der Weisheit als

2 Vgl. Bornkamm G., gootijpiov in: TRWNT IV, 814-815.

" Vgl. Scheffezyk L., Jesus Christus-Ursakrament der Erlosung, in: Luthe H. (Hg.), Christusbegegnung
in den Sakramenten, Kevelaer 1981, 25.

14 Vgl. Bornkamm G., pootipiov in: ThRWNT IV, 817.

15 Vgl. Hutter M., Mysterium, Religionswissenschaftlich, in: LT hK? VII, 577.
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Mysterienoffenbarung eingeleitet, wobei die Unterscheidung von Geweihten und
Ungeweihten fehlt. In Weish 8,41° begehrt Salomo diese Weisheit zur Braut und erhofft
Unsterblichkeit von der Verbindung mit ihr (8,13).

Der Begriff wird in einigen Stellen in profaner Bedeutung'’ verwendet fiir Geheimnisse,
die nicht verraten werden diirfen. Der, dem sie mitgeteilt sind, ist damit eines hdchsten
Vertrauens gewiirdigt, das er rechtfertigt indem er die Geheimnisse bei sich behilt. Das
hebriische Aquivalent 7o findet man in den hexaplarischen Ubersetzungen und wird
ebenso auf das intime Verhéiltnis unter den Menschen, wie auf den vertrauten Verkehr
Gottes mit den Menschen angewandt. pvotipiov als Ubersetzung ist nur dort moglich
wo die Bedeutung ,,Geheimnis®, ,,geheimer Plan* Vorliegt.18

Erstmals bekommt der Begriff im Buch Daniel, als Wiedergabe des araméischen &1, die
Bedeutung eines eschatologischen Geheimnisses. Die endgiiltige Zukunft der Welt und
des ganzen Kosmos wird von Gott in einem gewissen Malle unter Sinnbildern enthiillt,
aber bleibt dennoch in seinem Kern verborgen (vgl. Dan 2). Diese gottliche Macht,
Geheimnisse zu offenbaren, erhebt ihn iiber die heidnischen Gotzen. Genau die
Enthiillung goéttlicher Geheimnisse ist das eigentliche Thema der spatjiidischen
Apokalyptik, deren Sprachgebrauch deutliche Zusammenhinge mit dem der
Mysterienkulte zeigt. Zum Unterschied von den Mysterienkulten ist hier die Schau der
gottlichen Geheimnisse ein weisheitlicher Grundzug, der die Hoffnung auf das
zukiinftige Rettungshandeln Gottes stirken soll."’

Im NT steht der Begriff weder formal noch inhaltlich in Beziehung zum antiken
Kultmysterium, sondern ist auf geschichtliche Vorginge bezogen und hat
eschatologische”® Bedeutung. Er bedeutet immer eine Wirkung Gottes in der
Geschichte, in der sich Gott zwar offenbart, aber dennoch der Verborgene bleibt.

Fiir den neutestamentlichen Sprachgebrauch ist die Konzentration des Begriffs auf
Christus charakteristisch, wodurch die Eigenart des christlichen Mysteriums-Begriffs

gegeniiber dem Mysteriums-Begriff der Naturreligionen deutlich wird.

' In Weish 8.4 heisst sie selbst: .

7 Vgl. Sir 22,22: Warnung vor der Offenbarung der Geheimnisse des Freundes. Tob 12,7: Das
anvertraute Geheimnis des Konigs geheimhalten. Jdt 2,2: Das Geheimnis seines Willens = die geheimen
Pléne des Assyrerkonigs sich zu rdchen. 2 Makk 13,21: Kriegsgeheimnisse. Sir 22,22; 27,16f.21:
Geheimnisse eines Freundes.

' Vgl. Bornkamm G., pvowipiov in: TRIWNT IV, 820.

' Vgl. Theobald M., Mysterium, Biblisch — theologisch, in: LThK’ VII, 577-578.

2 Als Mysterium werden z. B. die endzeitliche Macht der Gesetzwidrigkeit (vgl. 2 Thess 2,7), die
Verwandlung der Menschen bei der Parusie Christi (vgl. 1 Kor 15,51), die weitere Geschichte Israels
(vgl. Rom 11,25) genannt.



Laut den Synoptikern benutzt ihn Jesus nur ein einziges Mal (vgl. Mk 4,11), wihrend er
im Vergleich dazu in den paulinischen Briefen einundzwanzigmal vorkommt.?'

In Mk 4,11 erscheint der Begriff t0 pvotipiov tfic Paoirelog tod 6eod, der
zweifelsohne zum Ausdruck bringt, dass Jesus der von Gott gesandte Messias ist, und
dass in seiner Person und seinem Wirken das Gottesreich bereits angebrochen ist.”> Den
Jingern wird das Mysterium als Gnadengeschenk Gottes geoffenbart, sie sind die
Verwalter der Geheimnisse Gottes. Hierbei geht es nicht um die Erkenntnis natiirlicher
Gegenstdnde oder um ein Mysterium eines Geheimkultes, sondern um ein Handeln und
um die Wahrheit Gottes, die nur im Glauben angenommen werden kann. Es ist der
geheimnisvolle Plan des gottlichen Willens mit der Welt, der in der Zeit und in der
Geschichte durch Gottes Wort und Tat, namlich durch und in Jesus Christus,
geoffenbart wurde.”

Das Mysterium ist damit nicht eine bloBe Voraussetzung der Offenbarung, das mit
threm Ereignis hinfdllig und aufgehoben wiirde, sondern vielmehr wird das Wesen des
Mysteriums in der Offenbarung als solches enthiillt.”* Dieses Mysterium muss, im
Unterschied zu den elitdren heidnischen Mysterien, aller Welt offenbart und bekannt

werden (vgl. 1 Kor 2,6ff; Kol 1,26f; Eph 3,3ff.9ff).25

1.1.3. Der Unterschied zwischen Mysterium und Sacramentum

Seit dem 2. Jh. wurde in den altlateinischen Bibeliibersetzungen pvotiplov mit
Sacramentum wiedergegeben. Innerhalb der christlichen Tradition haben beide Begriffe
eine lange Geschichte, in der sich ihre Bedeutung erheblich wandelte.?

Urspriinglich bedeuteten Wort und Begriff Sacramentum im Romischen Reich die
Eidesleistung, bzw. der Fahneneid, zu der ein Soldat aufgefordet wurde und die sich in
feierlich rituellen Formen abspielte. So wurde er dem Bereich des sacrum iiberantwortet
und zu gesetzlich erlaubten Kriegshandwerk geweiht, was in diese Weise den Charakter

der uneingeschrédnkten, selbstverpflichtenden Bindung und Weihe and die gottlichen

2l Vgl. Schlosser M., Spiritualis dulcedo in fonte, in: Schlosser M. (Hg.), Eucharistie. Quelle und
Hohepunkt des geistlichen Lebens, Koln 2005, 45.

22 Vgl. Grillmeier A., Geschichtlicher Uberblick iiber die Mysterien Jesu im allgemeinen, in: Feiner J. u.
Lohrer M. (Hg.), Mysterium Salutis, Das Christusereignis, 111/2, Einsiedeln — Ziirich — K6Iln 1969, 3.

= Vgl. Scheffczyk L., Jesus Christus - Ursakrament der Erlosung, 26.

** Vgl. Ziegenaus A., Jesus Christus. Die Fiille des Heils, in: Scheffczyk L. — Ziegenaus A., Katholische
Dogmatik, IV, Aachen 1997, 282.

> ygl. Zeller D., Mysterien, in: TRE XXIII, 519.

2% Vel. Ganoczy A., Sakrament, in: NHThG 1V, 97.
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unterirdischen Méchte gewann und damit die Dienstleistungen fiir sie bedeutete. Dieses
Verstindnis von Sacramentum als einer verpflichtenden Gottesweihe stand sehr nahe zu
der Initiation der geheimen Mysterienkulte der hellenistischen Welt, was allmihlich zu
der Bedeutungsgleichheit von Sacramentum und pootfiptov fithrte.*’

Dies erschien Tertullian als ein brauchbarer Zugang zum Verstidndnis der Taufe als
Initiation in das Christentum. Bei ihm ist der Inhalt des Sacramentum die
Glaubensregel, auf die der Christ bei der Taufe verpflichtet wird. Aus diesem Grund
definierte Tertullian zum ersten Mal die Taufe als Sakrament und bezeichnet dann
schlieBlich auch die Eucharistie als Sacramentum. Dies hat die wichtigsten Akzente fiir
den weiteren Sprachgebrauch des Wortes in der lateinischen Kirche beeinflusst, obwohl
Tertullian unter diesem Wort auch den Heilsplan Gottes und die Ereignisse der alt- und
neutestamentlichen Heilsgeschichte meint.”®

In der Sprache der Liturgie, der Exegese und der Theologie werden beide Worter,
Mysterium und Sacramentum, oft als Synonyme gebraucht, besonders in den ersten
Jahrhunderten bei den Kirchenvitern.”” Im Laufe der Zeit wurde das Wort
Sacramentum immer mehr fiir die sichtbaren Zeichen der Gnade Gottes verwendet, die
dann als Sakramente bezeichnet wurden. Dies hat dazu gefiihrt, dass die urspriinglich
synonymen Begriffe sich im Lauf von Jahrhunderten immer weiter von einander
entfernten.

Ambrosius driickt den Gegensatz der beiden Begriffe deutlich aus, indem er schreibt:
»dacramentum in figura ante praecessit, nunc autem plenum in veritate mysterium
est. ",

Laut M.-J. Scheeben wird in sichtbaren Zeichen (Sakramenten) das Mysterium bzw. das
Verborgene, mit dem Sichtbaren verkniipft, was er sakramentales Mysterium nennt.
Daher bezeichnet Mysterium eher etwas Verborgenes und Sacramentum eher etwas
Sichtbares®'

In dhnlicher Weise dullert sich H. De Lubac, der die Meinung vertritt, dass das Wort
Sacramentum eher etwas in-sich-Bergendes, Einhiillendes, bezeichnet, das trotz seiner

Sichtbarkeit geheimnisvoll ist. Das Mysterium hingegen ist das, was sich in ihm

“Vgl. Paus A., Sakrament, in: LThK’ VIII, 1437-1438.

* Vgl. Ganoczy A., Sakrament, in: NHThG 1V, 97.

¥ Vgl. De Lubac. H., Corpus Mysticum, Einsiedeln 1969, 62-65.
3 Ambrosius, Exp. Ev. Luc. VIL96 (CCL 14; 247).

31 Vgl. Sheeben M. J., Die Mysterien des Christentums, 459.



verbirgt und verhiillt. Die beiden Komponenten nehmen gegenseitig am Charakter des
anderen teil, wenn sich die eine auf die andere bezieht.*

Auch L. Scheffczyk findet dhnliche Worte um den Unterschied zwischen den beiden
Begriffe zu erkldren: ,,Das lateinische »sacramentum«, unser heutiges »Sakrament,
setzt den Akzent stirker auf die heiligen Riten und Handlungen, in denen sich das
gottmenschliche Mysterion Christi sozusagen auslegt und entfaltet, wihrend das Wort
Mysterion mehr Gewicht legt auf den geheimnisvollen, verborgenen Gehalt selbst, der
in diesen duBeren Zeichen und Handlungen angelegt ist.**

Trotz unterschiedlicher Entwicklungen der beiden Begriffe, umfasst Christus in sich
beide Bedeutungen: ,,Sein Menschsein erscheint so als das »Sakrament«, das heif3t als
Zeichen und Werkzeug seiner Gottheit und des Heils, das er bringt: Was in seinem
Leben zu sehen war, verwies auf das unsichtbare Mysterium seiner Gottessohnschaft
und seines Erlosungsauftrags.**

Fiir Augustinus ist offensichtlich, dass Christus in sich die menschliche und géttliche
Natur einschlieft. Deshalb bezeichnet er den Gottessohn als das Sakrament der Gottheit
und der Menschheit. Origenes spricht von Christus als dem ersten und grof3ten

Sakrament, in dessen Fleisch Gott ein sichtbares Zeichen gesetzt hat, um uns nahe zu

35
kommen.

1.2. Gottes Weisheit im Mysterium beim HIl. Paulus

Wegen der heidnischen und gnostischen Vorpragung wurde der Begriff Mysterium in
der fritheren Viterzeit selten verwendet. Da die Geheimlehren der Gnostiker und die
heidnischen Kulte als Mysterien bezeichnet wurden, haben die Apologeten, um die
christliche Lehre zu verteidigen, die Inhalte des Glaubens als die wahren Mysterien
dargestellt.*°

Die Kirchenviter und der grofe Teil der kirchlichen Tradition stiitzen sich beim
Gebrauch des Begriffs Mysterium vor allem auf seine Verwendung in den paulinischen
und deuteropaulinischen Briefen und deshalb mochte ich den néchsten Abschnitt
diesem Verstindnis widmen. Den biblischen Ursprung der Rede von den Mysterien des

Herrn findet man bei Paulus in seiner Rede vom Mysterium Gottes (vgl. Kol 2,2) bzw.

32 Vgl. De Lubac. H., Corpus Mysticum, 62-65.

3 Scheffezyk L., Schwerpunkte des Glaubens, 355.

* KKK 515.

> Vgl. Scheffezyk L., Jesus Christus - Ursakrament der Erlosung, 42.
36 Vgl. Nocke F. I., Aligemeine Sakramentenlehre, in: HDog II, 196.
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Mysterium Christi (vgl. Kol 4,3; Eph 3,4).” Der HI. Paulus hat in seiner Verkiindigung
dem Begriff Mysterium eine zentrale Stelle verliechen und setzt ihn sogar mit dem
Evangelium gleich (vgl. Eph 6,19; Kol 1,25-27).%

Im ersten Korintherbrief finden wir den Ausdruck Gottes Weisheit im Mysterium: ,,Und
doch verkiindigen wir Weisheit unter den Vollkommenen, aber nicht Weisheit dieser
Welt oder der Machthaber dieser Welt, die einst entmachtet werden. Vielmehr
verkiindigen wir das Geheimnis der verborgenen Weisheit Gottes, die Gott vor allen
Zeiten vorausbestimmt hat zu unserer Verherrlichung. Keiner der Machthaber hat sie
erkannt; denn hitten sie die Weisheit Gottes erkannt, so hitten sie den Herrn der
Herrlichkeit nicht gekreuzigt (1 Kor 2,6-9). Wie wir sehen, stellt Paulus hier eine
Beziehung zwischen Weisheit und Mysterium dar. Seine Aussagen iiber das Mysterium
sind auch Aussagen iiber die Weisheit.*’

Das Mysterium des verborgenen Planes Gottes, im Kreuz Jesu Christi das Heil zu
bringen, ist die wahre Weisheit Gottes. Diese Weisheit ist ein Heilsmysterium, das uns
in Christus geschenkt wurde. Sie bricht den Gegensatz auf zwischen jeder menschlichen

Weisheit und der wahren Weisheit Gottes.*

1.2.1. Das Mysterium als Gottesgeheimnis

Paulus versteht unter dem Wort Mysterium etwas ganz Umfassendes: Der gottliche
Heilsplan. Darum spricht er auch vom Mysterium des gottlichen Willens: ,,(...) und hat
uns das Geheimnis seines Willens kundgetan, wie er es gnddig im Voraus bestimmt hat:
Er hat beschlossen, die Fiille der Zeiten heraufzufiihren, in Christus alles zu vereinen,
was im Himmel und auf Erden ist* (Eph 1,9-10).*' Das Gott sich offenbaren wollte,
geschah aufgrund seiner Weisheit und seines Willens. Als Ratschluss Gottes in Bezug
auf die Welt und auf die ganze Menschheit ist das Mysterium von Ewigkeit her bei Gott
und existiert bei ithm, es ist in den Tiefen Gottes verborgen (vgl. Eph 3,9).

Dieses bei Gott verborgene und existierende Mysterium war zur Kundmachung an die

Menschen bestimmt (vgl. Kol 1,26), und wurde uns von Gott durch seinen Geist

37 Vgl. Schiitz C., Die Mysterien des Lebens Jesu als Prisma des Glaubens, in: IkaZ 31, Freiburg 2002, 9.
¥ Vgl. Grillmeier A., Geschichtlicher Uberblick iiber die Mysterien Jesu im allgemeinen, 6.

* Vgl. Sshngen G., Die Paulinische Gottesweisheit im Mysterium als biblische Urkunde und geistlicher
Ursprung aller christlichen Theologie, in: Feiner J. u. Lohrer M. (Hg.), MySal, Die Grundlagen
heilsgeschichtlicher Dogmatik I, Einsiedeln — Ziirich — K6ln 1969, 910.

“vgl. Bouyer L., Das Wort ist der Sohn, Einsiedeln 1976, 282.

*'Vgl. Grillmeier A., Geschichtlicher Uberblick iiber die Mysterien Jesu im allgemeinen, 6.

11



enthiillt.*” Diese Enthiillung der Weisheit Gottes geschieht zuerst in den ,,prophetischen
Schriften® (Rom 16,26), um dann durch den Heiligen Geist den ,,heiligen Aposteln und
Propheten* (Eph 3,5) und schlieBlich der ganzen Kirche offenbart zu werden. Vor allem
erfolgt diese Enthiillung des Mysteriums, des ewigen Ratschlusses Gottes, in Jesus
Christus (vgl. Eph 3,11).* Diese Offenbarung ist zur Verherrlichung Gottes und zu
unserer Verherrlichung bestimmt, damit wir mit Gott verherrlicht werden.

Die Weisheit ist Gottes Weisheit im Mysterium, das heiit eine von Gott geoffenbarte
Weisheit unter dem Gegensatz der Verborgenheit Gottes. Gott enthiillt uns sein
Geheimnis und schenkt sich uns ganz und gar in Christus, ,,den Gott fiir uns zur
Weisheit gemacht hat* (1 Kor 1,30). In seiner Auferstehung offenbart sich Christus als
der Herr der Herrlichkeit, hebt aber trotzdem seine Verborgenheit nicht auf.

Das Zeichen dieser Verborgenheit ist sein Kreuz und Leiden, welches ein Skandal fiir
die Welt, aber fiir die Glaubigen ein Ort der Begegnung mit der Kraft Gottes ist: ,,Wir
dagegen verkiindigen Christus als den Gekreuzigten: fiir Juden ein emporendes
Argernis, fiir Heiden eine Torheit, fiir Berufene aber, Juden wie Griechen, Christus,
Gottes Kraft und Gottes Weisheit™ (1 Kor 1,23-24). Christus bleibt verborgen in seiner
Kirche, gerade durch den Weg des Kreuzes, den die Kirche mit ihm mitgeht, wo sich
ihre Kraft in Schwachheit vollendet (vgl. 2 Kor 12,9).*

Von besonderer Bedeutung ist die Spannung zwischen verborgen sein und offenbar
werden: Das Mysterium ist Gottes verborgener Ratschluss, es hat Anteil an seiner Fiille
und ist vom Menschen nicht auszudenken. Daher ist Gott auch als enthiilltes Mysterium
nicht einfach durchschaubar und wird nie selbstverstindlich. Es ist auch kein
irrationales Ritselgebilde, sondern eher eine Flut von Licht.*> Bei der Verborgenheit
Gottes denkt Paulus nicht zuerst an das Mysterium des gottlichen Wesens, sondern an
die Verborgenheit seiner Wege, oder anders gesagt an das Mysterium seines Handelns
in der Geschichte*: »Mysterium ist fiir ihn (Paulus) vielmehr zunichst eine Gottestat,

die Ausfiihrung eines ewigen Gottesplanes in einer Handlung, die aus der Ewigkeit

2 Vgl. Scheffezyk L., Jesus Christus - Ursakrament der Erlosung, 26.

* Vgl. Scheffezyk L., Jesus Christus - Ursakrament der Erlosung, 27.

* Vgl. Sshngen G., Die Paulinische Gottesweisheit im Mysterium als biblische Urkunde und geistlicher
Ursprung aller christlichen Theologie, 912.

s Vgl. Schlosser M., Spiritualis dulcedo in fonte, 45.

% Vgl. Sshngen G., Die Paulinische Gottesweisheit im Mysterium als biblische Urkunde und geistlicher
Ursprung aller christlichen Theologie, 912.
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Gottes hervorgeht, sich in der Zeit und Welt auswirkt und ihr Ziel wieder im ewigen
Gott selbst hat.“*’

Wenn man den transzendierenden Charakter der paulinischen Theologie auf das
Mysterium anwendet, dann kommt man zum Begriff der immanenten Trinitét, die sich
als Mysterium der Liebe schlechthin darstellt. Vereinfachend kdnnte man sagen, dass
die Liebe der Inhalt und das Wesen des Mysteriums ausmacht, das sich in der
Schopfung fortsetzt und konkretisiert (vgl. Eph 1,5.9.11). Die Liebe besitzt ihren
Anfang in Gott dem Vater. Dies ist gerade der Wesenskern des Mysteriums, dass Gott
Vater, Sohn und Heiliger Geist als lebendige Liebe existieren. Trinitarisch verstanden,
bezeichnet die Liebe die Mitte und die Wahrheit des Mysteriums.** Gott ist in sich
Leben, Liebe und Gemeinschaft. Daher ergibt sich, dass die Menschwerdung der
zweiten gottlichen Person uns nicht nur etwas AuBerliches von Gott offenbart, sondern

ihn selber.

1.2.2. Das Mysterium als Christusgeheimnis

Das Mysterium beinhaltet immer eine gottliche und eine geschichtlich-menschliche
Komponente. In der Einheit dieser zwei Komponenten ldsst sich sofort erkennen, dass
unter dem Mysterium etwas Konkreteres gemeint ist, und das ist die Person des
Gottmenschen Jesus Christus. Der Kolosserbrief gibt uns ein Zeugnis dafiir: ,,Denn in
ithm wohnt wirklich die ganze Fiille Gottes. Durch ihn seid auch ihr davon erfiillt; denn
er ist das Haupt aller Méchte und Gewalten* (Kol 2,9).

In Christus wird die Vereinigung von Himmlischem und Irdischem zur Erfiillung
gebracht (vgl. Kol 1,19).* Er selber ist zutiefst das Eigentum und das Geheimnis
Gottes. Als verborgener Sohn Gottes ist er das Mysterium Gottes, weil in ihm das
Gottesreich angebrochen ist und das eschatologische Heil gegenwiértig geworden ist.
Mit dem Begriff Mysterium Christi will Paulus den Gesamtgegenstand der Offenbarung
umfassen, d. h. Jesus Christus ist nicht allein ein Mysterium, er ist das Mysterium.°

Die Weisheit Gottes im Mysterium ist in Christus verwirklicht, als unsere Weisheit und
Heilsmacht von Gott her. Die paulinische Aussage tliber das Mysterium als

Christusgeheimnis bildet die tragende Mitte der Gottesweisheit im Mysterium. Wie

" Gozier A., Odo Casel - Kiinder des Christusmysteriums, Regensburg 1986, 19.
48 Vgl. Schiitz C., Die Mysterien des Lebens Jesu als Prisma des Glaubens, 11.
4 Vgl. Scheffczyk L., Schwerpunkte des Glaubens, 354.

%0 Vgl. De Lubac H., Mysterium Ecclesiae, Leipzig 1979, 392-393.
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bereits erwdhnt bedeuten bei Paulus Mysterium und Weisheit keine abstrakten Lehren,
sondern sie beziehen sich auf den von Urzeit an gefassten und verborgenen, jetzt aber in
der Fiille der Zeiten und in personlicher Gestalt von Jesus Christus in die
Geschichtlichkeit eingedrungenen und offenbarten Plan Gottes allen Menschen das Heil
zu schenken (vgl. 1 Kor 1,30).%!

Christus ist nicht nur der endgiiltige und vollkommene Offenbarer des gottlichen
Planes, sondern der eigentliche Inhalt dieses Planes, er ist der Kern, das Zentrum und
das Wesen des Mysteriums, eben das Mysterium selbst: ,,Jenes Geheimnis, das seit
ewigen Zeiten und Generationen verborgen war. Jetzt wurde es seinen Heiligen
offenbart; Gott wollte ihnen zeigen, wie reich und herrlich dieses Geheimnis unter den
Volkern ist: Christus ist unter euch, er ist die Hoffnung auf Herrlichkeit* (Kol 1,26-27).
Das Wesen des Christentums ist daher die Ankunft und Anwesenheit von Christus in
der Heilsgeschichte, die Anwesenheit seiner Lehre und seine Anwesenheit durch den
Heiligen Geist in der Kirche, seinem Leib. >

Das Mysterium wird schlieSlich bei Paulus definiert als genau jene Gegenwart Christi
und seines Kreuzes in uns, die Juden und Heiden mit Gott und beide untereinander
versohnt (vgl. Kol 1,20). Wie der Epheserbrief sagt, befdahigt diese Offenbarung der
universalen Dimension des Mysteriums durch den Geist Gottes die Glaubigen, die
ganze Weite und Tiefe der gottlichen Liebe zu erfassen, die sich fiir alle Menschen in
der Gestalt Christi hingibt: ,,Durch eine Offenbarung wurde mir das Geheimnis
mitgeteilt, dass ich soeben kurz beschrieben habe. Wenn ihr das lest, konnt ihr sehen,
welche Einsicht in das Geheimnis Christi mir gegeben ist. Den Menschen fritherer
Generationen war es nicht bekannt; jetzt aber ist es seinen heiligen Aposteln und
Propheten durch den Geist offenbar worden: dass ndmlich die Heiden Miterben sind, zu
demselben Leib gehoren und an derselben Verheilung in Christus Jesus teilhaben durch
das Evangelium. Ihm diene ich dank der Gnade, die mir durch Gottes méchtiges Wirken
geschenkt wurde® (Eph 3,3-6). Genau das ist die Hauptwirkung des Mysteriums: die
Entdeckung all dessen, was Christus von Ewigkeit her in sich selber trug und weswegen
Gott alle Dinge durch ihn und fiir ihn erschaffen hat.”

In ihrer Weihnachtsliturgie preist die Kirche diese Wirklichkeit jedes Jahr aufs Neue:

,Denn Fleisch geworden ist das Wort, und in diesem Geheimnis erstrahlt dem Auge

U'vgl. Zeller D., Mysterien, in: TRE XXIII, 519.

%2 Vgl. Séhngen G., Die Paulinische Gottesweisheit im Mysterium als biblische Urkunde und geistlicher
Ursprung aller christlichen Theologie, 917.

33 Vgl. Bouyer L., Das Wort ist der Sohn, 286.
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unseres Geistes das neue Licht deiner Herrlichkeit. In der sichtbaren Gestalt des
Erlosers ldsst du uns den unsichtbaren Gott erkennen, um in uns die Liebe zu

entflammen zu dem, was kein Auge geschaut hat.*>*

1.2.3. Das Mysterium als Schriftgeheimnis

Der Herr enthiillt sich durch seinen Geist als der geheime Sinn der Schrift. Die Weisheit
ist dieses geistige Schriftverstindnis. Die Schrift ist von Christus her zu lesen, weil sie
vom AT an, mit seinen Verheilungen und seinem Gesetz, ganz auf Christus
ausgerichtet ist. Der zweite Korintherbrief bezeugt, dass Christus unter den Buchstaben
der Schrift und des Gesetzes verborgen ist und wo sein lebendig machender Geist ist,
dort ist auch die Freiheit vom totenden Buchstaben und Gesetz’>: ,,Doch ihr Denken
wurde verhdrtet. Bis zum heutigen Tag liegt die gleiche Hiille auf dem Alten Bund,
wenn daraus vorgelesen wird, und es bleibt verhiillt, dass er in Christus ein Ende
nimmt. Bis heute liegt die Hiille auf ihrem Herzen, wenn Mose vorgelesen wird. Sobald
sich aber einer dem Herrn zuwendet, wird die Hiille entfernt. Der Herr aber ist der
Geist, und wo der Geist des Herrn wirkt, da ist Freiheit™ (2 Kor 3,14-17).

Die ganze Zeit des AT ist nach dem christlichen Glauben ein prognostisches,
vorausweisendes Mysterium Jesu Christi, das sich im NT vollendet. Jesus selbst hat den
Jingern auf dem Weg nach Emmaus ,,ausgehend von Mose und allen Propheten
(erklért), was in der gesamten Schrift iiber ihn geschrieben steht* (Lk 24,27). Mose und
die Propheten werden somit als Verheilung auf Christus hin gelesen. Deshalb hat auch
Christus die vorbildhafte Giiltigkeit der alttestamentlichen Heilszeichen nicht bestritten,
sondern hat sie folgerichtig mitvollzogen und angewandt.*®

Das Leben Jesu formt alles Geschehen des AT durch, schon von dem Augenblick an,
als nach der Siinde des Menschen die erwartungsvolle Liebe Gottes durch den
Nachwuchs der Frau den endgiiltigen Sieg iiber den Teufel verspricht: ,,Feindschaft

setze ich zwischen dich und die Frau, zwischen deinen Nachwuchs und ihren

> Messbuch — Fiir die Bistiimer des deutschen Sprachgebietes, Freiburg im Breisgau 19887; Prifation von
Weihnachten I, 364.

> Vgl. Sshngen G., Die Paulinische Gottesweisheit im Mysterium als biblische Urkunde und geistlicher
Ursprung aller christlichen Theologie, 918.

*% Dies bezeugt die Jordantaufe (Mt 3,13ff) und das Mitfeiern der Wallfahrtsfeste (Lk 2,14ff) bzw. die
Austiibung liturgischer Mahlgemeinschaften und die Feier des Letzten Abendmahles als Paschamahl (Mt
26,26fY).

Vgl. Scheffezyk L., Jesus Christus - Ursakrament der Erlosung, 34.
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Nachwuchs. Er trifft dich am Kopf, und du triffst ihn an der Ferse” (Gen 3,15). Diese
VerheiBung, die das Christusmysterium beinhaltet, ist in vielen Heilszeichen des AT zu
finden.”’

Die Geschichte des Volkes Israel ist die Geschichte Jesu, die Geschichte seines
Stammbaums und seiner irdischen Herkunft. Sie ist die Pddagogik auf Christus hin (vgl.
Gal 3,24) und darum ist alles in der Geschichte des Volkes Isracl voll von
Vorbedeutung und parabolischer Zeugniskraft.”®

Aber nicht nur die einzelnen Heilszeichen vom AT deuten auf Christus hin, sondern das
ganze Volk Israel als solches wird zu einem Zeichen in dem Gott seinen Heilsplan
verwirklicht, d.h. sie selbst sind das Mysterium, dass das endgiiltige Mysterium in
vorbereitender Weise darstellt. In dem Gott dieses kleine Volk auserwihlte und zum
Zeichen seiner Liebe erhob, ist deutlich geworden, dass er seinen Heilsplan an eine
Gemeinschaft von Menschen kniipfen wollte. Das Volk Israel ist dadurch ein
Vorentwurf dessen, was Gott in Christus und seiner Kirche vollendet hat.>® Christus ist
auf existentieller Weise der Schliissel, wie jeder einzelne Mensch den Sinn seiner
individuellen Geschichte und die Geschichte seines ganzen Geschlechts in der Schrift

entdeckt.

1.2.4. Das Mysterium als Heilsgeheimnis

Mit der Menschwerdung wird das Christusmysterium nicht erschopft. Wegen der Siinde
des Menschen hat sich das Mysterium zur Oikonomia entwickelt, zum Heilsplan der
Weisheit und Liebe Gottes. Inhalt der Gottesweisheit ist nicht in erster Linie Gottes
Seinswesen, sondern Gottes Heilswille, die zeitliche Verwirklichung des ewigen
Heilsplans Gottes in der Heilsgeschichte.

Vom Heilsplan sprechend, den Gott seit Ewigkeit bestimmt hat und den er in einem
bestimmten Moment der Geschichte verwirklichte, stellt sich die Frage nach dem Inhalt
dieses Planes, und nach dem was er in der Menschheit verwirklichen will. Es ist die
Frage nach dem Heil. Das Heil ist auch nicht blof Inhalt eines Gottlichen Heilswissens,

sondern eine diesem Wissen innewohnende Wirklichkeit und Kraft.

°7 Einige Beispiele dafiir sind die VerheiBung an Abraham, dass in seinem Nachkommen alle Volker
gesegnet werden (vgl. Gen 12,3; Gal 3,16); die Weissagung des sterbenden Jakob (vgl. Gen 49,10); die
Schlange am Kreuz (vgl. Num 21,8-9; Joh 3,14); das Wasser aus dem Fels (vgl. Ex 17,6; 1 Kor 10,4); das
Manna (vgl Ex 16; Joh 6,32); Mose der Prophet (vgl. Apg 3,23), etc.

*¥ Vgl. Rahner H., Eine Theologie der Verkiindigung, Freiburg im Breisgau 1970, 97.

¥ Vgl. Scheffczyk L., Jesus Christus - Ursakrament der Erlosung, 37.
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Der hl. Paulus verkiindet den Korinthern Gottes Weisheit und Gottes Macht in der
Gestalt von Jesus Christus bzw. in seinem herrlichen Kreuz, das fiir uns durch den
Glauben zur Heilskraft wird (vgl. 1 Kor 1,23-24). Die ganze Macht der neuen Weisheit
liegt, fiir Paulus in jener Geistesmacht, die allein vom Kreuze her und allein durch
Glauben wirksam wird.®® Das bedeutet, dass die Erkenntnis des Mysteriums mit dem
»ja“ des Glaubens beginnt. Es ist die Erkenntnis der lebendigen Wahrheit, von
existentieller Bedeutung fiir den, der sie erkennt: Das ganze Christusereignis hat mit
unserem Leben und Tod zu tun.®' Dieser Glaube hilt Christus nicht nur fiir den Inhalt
des gottlichen Wissens, sondern ldsst sich von Christus in existentieller Weise
ergreifen.62 Ein Schliisseltext dafiir findet sich im Epheserbrief: ,,Durch den Glauben
wohne Christus in eurem Herzen. In der Liebe verwurzelt und auf sie gegriindet sollt ihr
zusammen mit allen Heiligen dazu féhig sein, die Lédnge und Breite, die Hohe und Tiefe
zu ermessen, und die Liebe Christi zu verstehen, die alle Erkenntnis {ibersteigt™ (Eph
3,17-19).

Wenn dieses Heilsgeheimnis Gottes verkiindigt wird, d.h. Christus als der Gekreuzigte,
dann geschieht diese Verkiindigung unter Beweis von Gottes Geist und Gottes Kraft,
wie uns der Hl. Paulus im ersten Korintherbrief bezeugt: ,,Als ich zu euch kam, Briider,
kam ich nicht, um glinzende Reden oder gelehrte Weisheit vorzutragen, sondern um
euch das Zeugnis Gottes zu verkiindigen. Denn ich hatte mich entschlossen, bei euch
nichts zu wissen aufler Jesus Christus, und zwar den Gekreuzigten. Zudem kam ich in
Schwiche und in Furcht, zitternd und bebend zu euch. Meine Botschaft und
Verkiindigung war nicht Uberredung durch gewandte und kluge Worte, sondern war mit
dem Erweis von Geist und Kraft verbunden, damit sich euer glaube nicht auf
Menschenweisheit stiitze, sondern auf die Kraft Gottes* (1 Kor 2,1-5).

Die Kraft Gottes zeigt sich aber nur durch den Weg des Kreuzes und wird daher in
Schwachheit vollendet: ,,Meine Gnade geniigt dir; denn sie erweist ihre Kraft in der
Schwachheit. Viel lieber also will ich mich meiner Schwachheit rithmen, damit die
Kraft Christi auf mich herabkommt* (2 Kor 12,9).

Das Heil lésst sich aber auch von seinem Gegensatz her verstehen, ndmlich von der

Siinde. Der in der Gnade und Gottesfreundschaft geschaffene Mensch ist in der Ursiinde

% Vgl. Sshngen G., Die Paulinische Gottesweisheit im Mysterium als biblische Urkunde und geistlicher
Ursprung aller christlichen Theologie, 914-915.

ol Vgl. Schlosser M., Spiritualis dulcedo in fonte, 47.

62 Vgl. Séhngen G., Die Paulinische Gottesweisheit im Mysterium als biblische Urkunde und geistlicher
Ursprung aller christlichen Theologie, 914-915.
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von Gott abgefallen und musste die Gnadenlosigkeit als allgemeine Erbsiinde auf sich
nehmen. Das Heil besteht wesentlich in der Tilgung dieser Siinde und in der Verleihung
des Standes der Kinder Gottes, die in der Gemeinschaft von Vater, Sohn und Heiligem
Geist Anteil am gottlichen Leben haben. Der ganze gnadenhafte Prozess von der
Erschaffung des Menschen iiber den Siindenfall bis hin zur Erlosung am Kreuz und bis
zur Erhebung in das dreifaltige Leben Gottes ist das, was das Mysterium als Heilsplan
in sich einschlie3t. Das Heilsgeheimnis ist, so betrachtet, die Wiederherstellung der
Menschheit und der gesamten Schopfung zu einem Heiligtum Gottes und zu seinem
Reich in dem er alles in allem sein wird (vgl. 1 Kor 15,28).63

Dieses Heil ist jetzt unter den Menschen in der Kirche sichtbar, aber es hat nicht die
vollkommene Verklarung der natiirlichen Welt zum Ziel, sondern die Vollendung in der
Endzeit. Somit hat das durch Jesus Christus in die Welt gekommene Heil auch einen

eschatologischen Charakter, d.h. dass sich seine Fiille erst am Ende der Zeit offenbaren

wird.%*

1.3. Das Mysterium und seine Mysterien (unter besonderer
Beriicksichtigung des Il. Vatikanums)

1.3.1. Kirche als Mysterium Christi

Die Ankunft des Sohnes Gottes in der Welt ist der Kulminationspunkt der
Heilsgeschichte. Gott hat sein Wesen ganz enthiillt, hat sich in seinem Sohn transparent
gemacht und in diesem Sinn kann von Gott nicht mehr erwartet werden. Die gottliche
Offenbarung ist damit abgeschlossen, die Geschichte selber jedoch nicht. Sie lauft
weiter nach einem Plan, der von Gott bestimmt ist. Das Mysterium Christi soll in der
Geschichte weiter anwesend und wirksam sein, sich entfalten und auswirken. Dies
geschieht in der Kirche, die die Frucht seines Todes und seiner Auferstehung ist. Sie ist
die neue Verkorperung des hochsten Mysteriums, das Christus selbst darstellt, sodass
man behaupten kann, dass sie auf eine geheimnisvolle Weise die fortgesetzte

Inkarnation ist.%

3 Vgl. Scheffezyk L., Jesus Christus - Ursakrament der Erlésung, 30.
% Vgl. Scheffezyk L., Jesus Christus - Ursakrament der Erlésung, 30-31.
65 Vgl. Scheffczyk L., Schwerpunkte des Glaubens, 355.
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Der beriihmte Text vom Epheserbrief beschreibt dieses tiefe Geheimnis im Hinblick auf
die Verbindung Christi mit der Kirche mit folgenden Worten: ,,.Darum wird der Mann
Vater und Mutter verlassen und sich an seine Frau binden, und die zwei werden ein
Fleisch sein. Dies ist ein tiefes Geheimnis; ich beziehe es auf Christus und die Kirche*
(Eph 5,31-32).°° Das Band der Einigung zwischen Christus und seiner Kirche ist die
tiefste Sinnebene des Mysteriums: Die Liebe, die in der Beziehung zwischen Vater und
Sohn sichtbar wird, verldngert sich in die Kirche hinein und wird in der Beziehung
Christi zu seiner Kirche sichtbar, besonders in seiner Ganzhingabe am Kreuz. Das
Mysterium in der paulinischen Christologie erscheint, wie bereits weiter oben
beschrieben, als ein sohnhaftes Mysterium, das die Liebe des Vaters durch Christi
Vermihlung mit der Kirche der ganzen Welt offenbart.®’ Diese Einheit in der Zweiheit,
die ithre Verwirklichung in der Liebe findet, ist das Mysterium der Kirche bzw. das
Endziel des Gottesmysteriums, das schlielich zum Kultmysterium geworden ist.%®
Paulus folgend hat sich die Urkirche selber als Braut Christi verstanden, was der tiefste
Ausdruck ihrer Liebesvereinigung mit Christus war. Papst Pius XII. betont in seiner
Enzyklika Mystici Corporis von 1943 die biblisch begriindete und der Liturgie so
vertraute Sicht der Kirche, sich als den Leib Christi zu sehen und somit zugleich auch
Jesu Braut zu sein.”

In seiner Eroffnungsansprache zur zweiten Sitzungsperiode des zweiten Vatikanischen
Konzils hat Papst Paul VI. die Kirche als den sichtbaren und mystischen Leib Christi
und als Sakrament, Zeichen und Werkzeug der Einigung mit Gott und der Einheit des
ganzen Menschengeschlechts bezeichnet.”® Die Konzilsviter haben also die Wichtigkeit
dieser Wirklichkeit fiir das Leben jedes Christen erkannt und ihr eine zentrale Stelle im
Zweiten Vatikanum verlichen.”'

Die dogmatische Konstitution Lumen Gentium {iber die Kirche ist die gro3e Frucht des
Heiligen Geistes, die das Selbstbewusstsein der Kirche iiber ihr Wesen, ihr Mysterium
und ihre Mission zum Ausdruck bringt: ,,Christus, der Sohn Gottes, der mit dem Vater
und dem Geist als allein Heiliger gepriesen wird, hat die Kirche als seine Braut geliebt

und sich fiir sie hingegeben, um sie zu heiligen (vgl. Eph 5,25-26), er hat sie als seinen

% Vgl. Schlosser M., Spiritualis dulcedo in fonte, 45.

7Vgl. Bouyer L., Das Wort ist der Sohn, 288.

8 Vgl. Gozier A., Odo Casel - Kiinder des Christusmysteriums, 93.

% Vgl. Balthasar H. U., Sponsa Verbi, Skizzen zur Theologie II, Einsiedeln 1960, 160-161.
70 Vgl. De Lubac H., Mysterium Ecclesiae, 413.

7 Vgl. besonders SC 7, 47, 84-85; LG 1,4,6,7,9, 39, 41, 64-65.
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Leib mit sich verbunden und mit der Gabe des Heiligen Geistes reich beschenkt zur
Ehre Gottes. Daher sind in der Kirche alle (...) zur Heiligkeit berufen®.”

Die Kirche ist zwar Mysterium, aber ein abgeleitetes Mysterium, weil es kein anderes
Mysterium als Christus gibt. Sie ist Mysterium, weil sie ganz auf Christus bezogen ist
und nur durch ihn Existenz und Wirksamkeit besitzt und weil sie ganz im Dienste des
Heilsplanes Gottes steht. Anders gesagt, kann die Kirche sich selbst nur dann begreifen,
wenn sie ihre Bezogenheit {iber ihr Mysterium in ihrer Vorbestimmung in der Person
Jesu Christi” sucht und sich als ,das im Mysterium schon gegenwirtige Reich
Christi“™ versteht. Fiir Lumen Gentium ist die Kirche ein Mysterium des Glaubens,
eine vom Heiligen Geist erhaltene Gabe, die der menschliche Geist nie ausforschen
wird.”

In vielen Artikeln des Katechismus der Katholischen Kirche finden wir die Aufnahme
und Bestétigung der Lehre des Konzils iiber diese geheimnisvolle Beziehung der Kirche
und des christlichen Lebens mit der Person Christi, was wieder sehr schon im Begriff
der Briutlichkeit zum Ausdruck gebracht wird.”® Besonders klare Aussagen dariiber
befinden sich in jenem Abschnitt des Katechismus, dessen Titel ,,Kirche - Mysterium
der Vereinigung der Menschen mit Gott™ lautet: ,,Da die Kirche mit Christus als ihrem
Briutigam vereint ist, wird sie ihrerseits Geheimnis®.”’

Diese Vereinigung mit Gott ist das eigentliche Ziel der menschlichen Existenz. Sie wird
im Katechismus mystisch genannt, ,,weil sie durch die Sakramente - »die heiligen
Mysterien« - am Mysterium Christi teilhat und in Christus am Mysterium der Heiligsten

Dreifaltigkeit."

Im ewigen Ratschluss Gottes steht der Gedanke Gottes, die
Menschheit dadurch, dass sie die Gestalt Christi annimmt, zu reinigen und zu verkléren.
Dieser Ratschluss findet im SchoB3e der Kirche seine Verwirklichung durch den Geist
Christi, welcher der Kirche eine einzigartige Kraft der Vergéttlichung verleiht.”

Die Kirche ist ,, vielmehr etwas, das mit der Leiblichkeit bzw. mit der Menschlichkeit
Christi auf geheimnisvolle Weise zusammenhingt, das durch seine Menschwerdung

eingeleitet, durch seine Predigt vorbereitet, durch seinen Kreuzestod und vor allem

durch die seine Passion einleitende Eucharistie endgiiltig begriindet worden ist: eine

2 LG 39.

Vel LG 1.

LG 3.

" Vgl. LG 5.

vl KKK 757, 772-773, 796, 808, 823, 867, 926, 1617.
KKK 772.

" KKK 2014.

7 Vgl. De Lubac H., Mysterium Ecclesiae, 384.
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mystische Teilnahme an seiner hypostatischen Einheit, seiner gottesmenschlichen

80
Person.*

1.3.2. Die Vergegenwirtigung des Mysteriums Christi in den Sakramenten

Im ersten Johannesbrief wird gesagt, dass die Jiinger das gottliche Leben gesehen und
sogar beriihrt haben: ,,Was von Anfang an war, was wir gehort haben, was wir mit
unseren Augen gesehen, was wir geschaut haben und was unsere Hinde angefasst
haben, das verkiinden wir: das Wort des Lebens® (1 Joh 1,1).*" Es stellt sich sofort die
Frage: Wo ist heutzutage dieses Mysterium zu sehen, zu beriihren oder zu erkennen?
Christus selber hat ja versprochen: ,,Ich bin bei euch alle Tage bis zum Ende der Welt*
(Mt 28,20). Er hat nicht nur versprochen bei den Aposteln, d. h. in der Kirche anwesend
zu sein, sondern auch in der Kirche als der Ursprung des ewigen Lebens zu sein.

Die Kirche besitzt nicht nur eine duflere Amtsstruktur, sondern auch eine innere
Féhigkeit, die zu einer unsichtbaren Wirklichkeit gehort und eine Teilhabe am Leben
Gottes verleiht. Gerade die Sakramente sind die sichtbaren Zeichen dieser Fahigkeit,
das gottliche Leben zu vermitteln.*” Sie verbinden den Menschen mit dem
geschichtlichen Mysterium Jesu Christi und zugleich antizipieren sie die menschliche
Teilhabe am Mysterium Gottes.™

Es ist leicht zu bemerken, dass das in Christus erschienene Heil eine sakramentale
Konstitution hat, weil es auf diese Weise das geheimnisvolle gottliche Sein sichtbar,
greifbar und erkennbar macht: ,,Wer mich sieht, sicht auch den Vater* (Joh 14, 9).
Christus erscheint hier als Urmysterium oder Ursakrament, in dem die kirchlichen
Sakramente in eminentem Sinne zusammengefasst und konzentriert waren, noch bevor
sie als einzelne Heilszeichen in der Liturgie der Kirche entstanden sind. Damit sollen
sie nie als isoliert vom Wort bestimmte Zeichen oder Riten betrachtet werden, sondern
immer im Zusammenhang mit Christus selbst, von dem sie letztendlich ihre Kraft
schopfen.

Die Sakramente der Kirche sind also Mittel, die den Empfanger in Kontakt mit Christus
bringen und somit verleihen sie ihm die heilbringende Gnade. Der heilige Ambrosius

hat diese Wirklichkeit bzw. die Begegnung mit Christus in den Sakramenten noch

% Balthasar H. U., Sponsa Verbi, Skizzen zur Theologie II, 161.

81 Vgl. Scheffczyk L., Jesus Christus - Ursakrament der Erlésung, 54.

%2 Vgl. Johannes Paulus II, Jesus Christus der Erléser, St. Ottilien 1993, 298.
% Vgl. Faber E. M., Mysterium, Systematisch — theologisch, in: LThK® VII, 581.
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genauer beschrieben: ,,Christus, du hast dich mir von Angesicht zu Angesicht gezeigt,
in deinen Sakramenten treffe ich dich® oder: “sed faciem ad faciem te mihi, Christe,
demonstrasti; in tuis te inuenio sacramentis.“** Auch Papst Leo der GroBe hat seinen
Glauben an das fortdauernde Wirken das Heilswerkes Christi in den Sakramenten
besonders ausdriicklich hervorgehoben: ,,Was also an unserem Erldser sichtbar war, ist
{ibergegangen in die Sakramente.“™

Das II. Vatikanum hat die Lehre der Kirchenviter weitergeleitet, indem es ausdriicklich
sagt: ,,Er ist es, der durch sein ganzes Dasein und seine ganze Erscheinung, durch Wort
und Werke, durch Zeichen und Wunder (...) bekréftigt, dass Gott mit uns ist, um uns
aus der Finsternis von Siinde und Tod zu befreien und zu ewigem Leben zu
erwecken.“® Der Katechismus der Katholischen Kirche fiihrt die Erklirung weiter:
»Sein Menschsein erscheint so als das Sakrament, das heif3t als Zeichen und Werkzeug
seiner Gottheit und des Heils, das er bringt: Was in seinem Leben zu sehen war, verwies
auf das unsichtbare @ Mysterium  seiner  Gottessohnschaft und  seines
Erlosungsauftrags.*®’

Es bedeutet, dass in den Sakramenten die Heilsgegenwart Christi in der Welt sichtbar-
zeichenhaft ist und doch auch verhiillt erhalten bleibt. Dadurch wird das Wesen des
Mysteriums wiederum sichtbar: offenbar und doch verhiillt. Obwohl jede Einzelheit als
zeichenhafter Hinweis auf Gott gilt, geht es dem Glauben nicht um Einzelheiten,
sondern um die Erkennbarkeit Gottes im Zeichen.

Christus als das Sakrament oder Ursakrament ist aber selber eine einzigartige
Verwirklichungsform des sakramentalen Mysteriums in einem wahren und
hervorgehobenen Sinne, der so in den einzelnen Sakramenten nicht gegeben sein
kann.*® Er ist MaBstab und Norm aller Sakramente und als solcher iibersteigt er alle
weltliche Abhdngigkeit oder Bedingtheit. Die Sakramente sind aber keine statischen
Zeichen, sie vergegenwirtigen vielmehr in der Kirche die Handlungen Christi. Dabei
soll man die einzelnen Sakramente sowohl in Bezug auf Christi Taten und Worte, als

auch auf die Ereignisse seines Lebens deuten. Nur so versteht man auch das

Ereignishafte an den Sakramenten.®

% Ambrosius, Apol. Proph. Dav. 1, 12,58 (Schenkl, CSEL 32/3.11, 340).

¥ KKK 1115; Zitat: Leo der Grosse, Serm. 74, 2, (Steeger, BKV* 55, 209); Vgl. auch Scheffczyk L.,
Schwerpunkte des Glaubens, 355-356.

“pra.

" KKK 515.

% Vgl. Scheffczyk L., Jesus Christus - Ursakrament der Erlésung, 26.

¥ Vgl. Scheffezyk L., Jesus Christus - Ursakrament der Erlosung, 43.

22



In den Sakramenten ist der Gottessohn nicht nur auf besondere Weise zu beriihren,
sondern vielmehr vollzieht sich sogar die Angleichung oder Vereinigung des Menschen
mit dem gott-menschlichen Erloser, da er in ithnen eine besondere Auspriagung des Seins
und Lebens Christi findet.”® Der Katechismus nennt sie deswegen ,.die heiligen
Mysterien®, weil der Mensch durch sie ,,am Mysterium Christi teilhat und in Christus

am Mysterium der heiligsten Dreifaltigkeit.«”"

Darin ist die hochste Berufung und das
Ziel des Menschen zu erkennen: die Vereinigung mit Gott.

Leo Scheffczyk gibt eine schone Zusammenfassung der Bedeutung des Mysteriums der
Sakramente fiir das christliche Leben: ,,Das von Christus abgeleitete Geheimnis der
Sakramente ldsst den Christen im Glauben erkennen, dass er auf Christus nicht wie auf
ein fernes Ziel schaut, sondern dass er ein zweiter Christus werden soll und werden

kann «92

1.3.3. Die Mysterien des Lebens Jesu

Die Heilige Schrift und die christliche Tradition sprechen von den Mysterien des Herrn
sowohl in der Einzahl als auch in der Mehrzahl. Das Mysterium entfaltet sich und macht

sich in vielen verschieden Einzelmysterien anwesend.

1.3.3.1. Die Entfaltung der Mysterien des Lebens Jesu

Das Heil ist etwas, das sich in der Geschichte durch die Taten des Erldsers erweist und
konkretisiert. Das bedeutet, dass dieses Mysterium ein ereignishaftes Mysterium ist
oder ein Mysterium des Geschehens, Handelns und Sprechens. Es kann sich in Taten
oder in Gleichnisreden offenbaren. So Ilehrt das II. Vatikanum: , Das
Offenbarungsgeschehen ereignet sich in Tat und Wort, die innerlich miteinander
verknlipft sind: die Werke namlich, die Gott im Verlauf der Heilsgeschichte wirkt,
offenbaren und bekréftigen die Lehre und die durch die Worte bezeichneten
Wirklichkeiten; die Worte verkiindigen die Werke und lassen das Geheimnis

(Mysterium), das sie enthalten, ans Licht treten. Die Tiefe der durch diese Offenbarung

% Vgl. Scheffczyk L., Jesus Christus - Ursakrament der Erlésung, 57.
’' KKK 2014,
2 Vgl. Scheffczyk L., Jesus Christus - Ursakrament der Erlésung, 60.
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iber Gott und tiber das Heil des Menschen erschlossenen Wahrheit leuchtet uns auf in
Christus, der zugleich der Mittler und die Fiille der ganzen Offenbarung ist.«”>

Man konnte auch sagen, dass sich das Mysterium in einer Hinsicht dem menschlichen
Zugriff entzieht; und doch betrifft es uns, wirkt in uns, und seine Offenbarung gibt uns
auch Klarheit und Einsicht iiber uns selbst. Damit diese Berithrung und Offenbarung
passieren kann, muss es einen fassbaren Aspekt enthalten, durch den hindurch sich der
Heilsplan Gottes verwirklichen kann. Das Leben Christi ist dieser bevorzugte Platz des
Mysteriums. Das Erlosungswerk Christi ist mit seinem Vollzug in den Werken und
Ereignissen tief in die menschliche Geschichte hineingegangen. Diese Werke und
Ereignisse sind nicht von irdischen Wirklichkeiten trennbar, obwohl sie gottliche
Herkunft und Kraft in sich tragen.

Das Mysterium entfaltet sich also in Einzelmysterien oder Ereignissen, die ihm
Konkretheit, Fassbarkeit, Realitit und Wirkung verleihen. Der Katechismus der
katholischen Kirche bezeugt, dass alle Taten und Ereignisse aus dem Leben Jesu, die
ithre Kulmination in der Kreuzigung und Auferstehung Christi erreichen, einen
erloserischen Charakter haben: ,,Das ganze Leben Christi ist Erlosungsgeheimnis. Die
Erlosung wird uns vor allem durch das am Kreuz vergossene Blut zuteil, aber dieses
Mysterium ist im ganzen Leben Jesu am Werk: schon in seiner Menschwerdung, in der
er arm wird, um uns durch seine Armut zu bereichern; in seinem verborgenen Leben,
das durch seinen Gehorsam unseren Gehorsam siihnt; in seinem Wort, das seine
Zuhorer ldutert; in seinen Heilungen und Exorzismen, in denen er unsere Leiden auf
sich genommen und unsere Krankheiten getragen hat; in seiner Auferstehung, durch die
er uns gerecht macht.*”*

Den Sinn des irdischen Lebens Christi zu fassen bedeutet in die gottliche Wirklichkeit
einzudringen, wie es Jesus in seiner Antwort an Philippus bestétigt: ,,Wer mich gesehen
hat, hat den Vater gesehen. Wie kannst du uns sagen: Zeig uns den Vater? Glaubst du
nicht, dass ich im Vater bin und dass der Vater in mir ist?* (Joh 14,9-10).

Alle diese Uberlegungen fiihren uns zum Begriff der in der Heiligen Schrift bezeugten
Mysterien des Lebens Jesu, die fiir meine Arbeit von grofler Bedeutung sind. Die
Mysterien des Leben Jesu sind damit alle Ereignisse seines irdischen Lebens, insofern

sie an dem Geheimnis seiner Person teilhaben. Sie bilden mit dem Erlésungsmysterium

der Heilsgeschichte eine Einheit und sind daher nicht nur ein Vorbild eines moralischen

B pr2.
% KKK 517.
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Handelns fiir uns, sondern haben, wie schon gesagt eine erlésende Funktion fiir die
ganze Menschheit.”

An den Mysterien des Lebens Jesu ist das gottliche Erlosungswerk so transparent,
fassbar und wirksam geworden, da sie alle gemeinsam einen Prozess bilden, in welchem
alle Stationen der Geschichte eines menschlichen Lebens durchlaufen werden, weil in
seinem Leben alles ,,von den Windeln bei seiner Geburt bis zum Essig bei seinem
Leiden und zum Grabtuch bei seiner Auferstehung — Zeichen seines innersten
Geheimnisses ist.“”

In diesen einzelnen Mysterien des irdischen Lebens Jesu ,klért sich das Geheimnis des
Menschen wahrhaft auf”’, weil das Leben Jesu das Drama der Geschichte jedes
Menschen enthélt und damit auch den Plan der Liebe Gottes mit dem Menschen
offenbart. Diese Mysterien sind einerseits Vergangenheit, andererseits aber noch immer
brandaktuell und dauern {iber die Zeiten hinweg, sogar ewig an.

Kardinal Pierre de Bérulle spricht in seinem Werk ,,.Leben im Mysterium Jesu* iiber
diese iiberzeitliche Dauer der Mysterien Christi, die in ihrem Kraftgehalt und durch die
Liebe Gottes, durch die sie vollbracht wurden, unendlich sind: ,,Der Geist also, der
Zustand, die Kraft, das Verdienst des Geheimnisses sind immer gegenwartig. Der Geist
Gottes, durch den das Geheimnis vollbracht wurde, der innere Zustand des dufleren
Geheimnisses, die Wirksamkeit und Kraft, die das Geheimnis wach und in uns tétig
erhélt, der Zustand der Hingabe und der Verfiigbarkeit, das Verdienst, mit dem Jesus
uns seinem Vater zurlickgebracht, mit dem er uns den Himmel, das Leben und sich
selber erworben hat, sogar der iiberdauernde Geschmack, die lebendige Haltung, in der
er das Geheimnis vollzogen hat: alles ist fiir thn immer wach, aktuell und gegenwartig.
Und dies so sehr, dass, wenn es flir uns notwendig oder Gott, seinem Vater, angenehm
wire, er vollig bereit wére, das Werk, die Tat, das Geheimnis erneut zu wirken oder zu
erleiden. Das verpflichtet uns, die Jesus betreffenden Geheimnisse nicht als etwas
Vergangenes und Erloschenes zu behandeln, sondern als wache und gegenwirtige,
sogar ewige Wirklichkeit, woraus auch wir eine ewig—gegenwartige Frucht zu gewinnen
haben.”®

Die Unendlichkeit der Mysterien des Lebens Jesu entspricht der Unendlichkeit der

Person, die sie in ihrer menschlichen Natur vollbringt. Einige von diesen heilbringenden

% Vgl.Rahner K., Mysterien des Lebens Jesu, in: LThK® VII, Freiburg 1962, 721.
% KKK 515.

7GS 22.

% De Bérulle P., Leben im Mysterium Jesu, Einsiedeln 1984, 77.
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Handlungen leben in der Kirche in sakramentaler Form weiter: ,,.Die Mysterien des
Lebens Jesu sind die Grundlage fiir das, was Christus nun durch die Amtstrager seiner
Kirche in den Sakramenten spendet.“”’ Das heifit, dass auch das ganze christliche Leben
in einer sakramentalen Gestaltung mit dem irdischen Leben Jesu begriindet ist, vielmehr
noch das Leben der gesamten Kirche die Form des Lebens Christi annimmt. Im
sakramentalen Leben der Kirche wird die Heilsbedeutung der Lebensereignisse Christi
bewahrt und lebendig erhalten.

Alle Lebensereignisse Jesu finden ihren endgiiltigen Sinn in der Auferstehung, die eine
unwiderrufliche Bestdtigung des irdischen Lebenswegs Jesu darstellt. Ist der
Auferstandene der Irdische, dann ist nichts an seinem irdischen Leben bedeutungslos.
Von Ostern her erhilt das ganze Leben Christi seine eschatologische, ewige Bedeutung.
Von dieser Tatsache her wird klar, dass es im Lesen, Erkennen und Nachleben der
konkreten Gestalt Jesu nicht nur um einen Betrachtungsstoff geht oder um bloBes
Anschauungsmaterial theologischer Glaubensaussagen, sondern um die heilswichtige
und entscheidende Frage, ob der einzelne Mensch Gottes Selbstoffenbarung und
Heilswirken im Glauben annimmt oder verfehlt.'®

Alle Ereignisse des Lebens Jesu sind Zeichen, oder gleichsam durchscheinend
gewordene Verhiillungen, unter denen wir seine Herrlichkeit ahnen, und sind doch
irdisch greifbare, geschichtliche Verhiillungen. Gerade wegen dieser Verhiillung
bleiben alle diese Ereignisse fiir den, der sie nicht mit den Augen des Glaubens sieht, in
einem blof irdischen Bereich. Das macht das Leben Jesu zu einem groflen Gleichnis,
damit sich das Wort erfiillt: ,,Deshalb rede ich zu ihnen in Gleichnissen, weil sie sehen
und doch nicht sehen, weil sie héren und doch nicht héren und nichts verstehen* (Mt
13,13; Mk 4,11).'"!

Die Mysterien des Lebens Jesu kdnnen in Mysterien des verborgenen und 6ffentlichen

102

Lebens Jesu unterteilt werden. = Im Glaubensbekenntnis wird diese Aufteilung nicht

ausdriicklich erwdhnt, sondern es ist nur die Rede von den Mysterien der
Menschwerdung (Empfangnis und Geburt) und des Pascha (Leiden, Kreuzigung, Tod,

Begribnis, Hinabstieg zu den Toten, Auferstehung und Himmelfahrt).'%?

* KKK 1115.

100 Vgl. Schonborn C., Gott sandte seinen Sohn: Christologie, Paderborn 2002, 200.
1% Vo], Rahner H., Eine Theologie der Verkiindigung, 95.
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1.3.3.2. Die Betrachtung der Mysterien des Lebens Jesu in der Tradition der Kirche

Die Frage nach der heilsgeschichtlichen Bedeutung der Mysterien des Lebens Jesu stellt
sich seit der Viterzeit bis zur Aufkldrung als konkrete Ausdeutung der
Geschichtlichkeit des Erlosungsgeheimnisses und der Menschlichkeit des eingeborenen
Gottessohnes dar.

Die Theologie der Kirchenviter war vom Kampf gegen die Gnosis und den Doketismus
gekennzeichnet, was dazu beigetragen hat, die Gegenwart des menschgewordenen

' In der Auseinandersetzung um die

Gottes in der Welt ausdriicklich zu betonen.
Inkarnation gegeniiber dem Arianismus, Apollinarismus und Monophysitismus, haben
die Viter deutlich gemacht, wie eine echte Einheit von Gott und Mensch, ohne einer
Verletzung der gbttlichen Transzendenz, angenommen werden konnte.'*

Es fand im Lauf der Zeit eine Verdnderung im Gebrauch des Wortes Mysterium
gegeniiber dem NT statt: Wéhrend bei Paulus der Begriff Mysterium auf das eine
Mysterium Christi konzentriert war, sprachen die Kirchenviter von Mysterien in der
Mehrzahl.'” Gerade die Mysterien des Lebens Jesu schienen den Vitern als das beste
Argument im Kampf gegen die Héresien. Um die Beschiftigung der Viter mit den
Mysterien besser zu verstehen, muss betont werden, dass es in der damaligen Zeit keine
Trennung zwischen Theologie und Frommigkeit gab, wie sie seit dem Ende der
Scholastik bis in unsere Zeit besteht.

Ignatius von Antiochien ist der erste, der von den Mysterien des Lebens Jesu spricht,
um die von den Gnostikern geleugnete Menschheit Jesu zu betonen. Er nennt drei
Aufsehen erregende Mysterien, die sich, vom Teufel unbemerkt in Gottes Stille
ereigneten: die Jungfriulichkeit Marias, die menschliche Geburt und der Tod des
Gottessohnes.'"’

Um die Menschheit Jesu zu verteidigen, unterstreicht Irenéus von Lyon die Einheit des
Gottmenschen Jesus Christus, indem er auf verschiedene Mysterien Bezug nimmt:
,Denn wie er Mensch war, um versucht zu werden, so auch Wort (Logos), um
verherrlicht zu werden. Und zwar ruhte das Wort (der Logos) wéhrend der Versuchung,

der Kreuzigung und des Todes. Der Mensch ging aber ganz darin auf zu siegen,

1% Vgl. Grillmeier A., Geschichtlicher Uberblick iiber die Mysterien Jesu im allgemeinen, 9.

1 Vgl. Grillmeier A., Jesus der Christus im Glauben der Kirche, Freiburg im Breisgau 1979, 170.

1% vol. Nocke F. J., dligemeine Sakramentenlehre, in: HDog II, 196.

107 Vgl. Scheffczyk L. Die Bedeutung der Mpysterien des Lebens Jesu fiir Glauben und Leben des
Christen, 17.
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auszuhalten, seine Giite zu zeigen, aufzuerstehen und (in den Himmel) aufgenommen zu
werden. '

In der Schule der Alexandriner und bei Origenes gewinnen die Mysterien des Lebens
Jesu eine offenbarungspdadagogische Bedeutung. Sie leisten dem geringen
Auffassungsvermogen der Menschen die Hilfe, die Selbstentdauflerung des Logos in der
Menschwerdung besser zu erkennen. Um leichter zu dieser Erkenntnis gelangen zu
konnen entwickelt Origenes eine eigene Andacht zum Kinde Jesu, die spdter in der
Frommigkeit des 6stlichen Ménchtums weiterentwickelt wurde.'®”

Ihren Hohepunkt in der patristischen Literatur erreicht die Betrachtung der Mysterien
bei Augustinus. Er betont die dreifache Dimension der theologischen Bedeutung der
Mysterien Christi: Offenbarung Gottes, Erlésung und Rekapitulation. Das Leben Christi
scheint ihm als bestes Argument gegen die manichdische Sekte, die Geist und Materie
als Prinzipien des Guten und Bosen radikal trennten. In der Tatsache, dass Gott in seiner
Menschwerdung die Materie annahm, sieht er den Beweis seiner demiitigen Liebe, die
noch mehr in der Treue und im Gehorsam Jesu zum Ausdruck kommt. Die Ereignisse
des Lebens Jesu tragen Wesentliches zur Heilung des durch die Erbsiinde verwundeten
Menschen bei und sind damit ein wichtiger Teil des ganzen Erlosungswerks.

Im Mittelalter gewannen die Mysterien Christi noch mehr an Bedeutung. Zahlreiche
geistliche Werke waren der Meditation des ,,Lebens Jesu“ gewidmet. Thomas von
Aquin widmet in seiner Summa Theologiae dem Traktat {iber das Leben Christi viel
Raum. Obwohl seine Zeit vom spekulativ-rationalen Denken gekennzeichnet war,
betont er deutlich den heilsgeschichtlichen Zusammenhang dieser Ereignisse. 1o

Mit dem Akzent auf die Ratio und die Vorherrschaft spekulativer Theologie
verschwindet auch das Thema der Mysterien Christi immer mehr. Die Trennung
zwischen Ratio und Erfahrung trdgt dazu bei, dass die Betrachtungen der Mysterien
Christi sich mehr in die Gebiete der Frommigkeit, Askese und Mystik verschieben.'"!
Sie leben weiter im Goldenen Zeitalter der Mystik im 15. und 16. Jh. und bekommen
grofle Bedeutung in der christlichen Spiritualitdt. Die Mysterien Christi werden zum
Bestandteil eines spirituellen Programms, dessen Ziel eine innere Tiefenschau des

Lebens Jesu ist (vgl. Kol 2,2). Der Betrachter erfahrt eine intensive Begegnung mit dem

1% Iréineus von Lyon, Adv. Haer. 111, 19,3 (FC 8/3, 240-243).

' vgl. Scheffezyk L. Die Bedeutung der Mysterien des Lebens Jesu fiir Glauben und Leben des
Christen, 23-24.

1o Vgl. Scheffczyk L. Die Bedeutung der Mpysterien des Lebens Jesu fiir Glauben und Leben des
Christen, 23-24.

"'Vgl. Schiitz C., Die Mysterien des Lebens Jesu als Prisma des Glaubens, 16.
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Mysterium Jesu. Er bleibt aber nicht beim einzelnen Geheimnis stehen, sondern sinkt
und vertieft sich immer mehr hinein in die Liebe Gottes und die innergdttliche
Dreieinigkeit.

Die bekanntesten Beispiele dafiir finden wir in den spanischen geistlichen Schulen des
15. und 16. Jahrhunderts, wie z. B. in den Werken ,,Schule des geistlichen Lebens auf
den Wegen der Beschauung* von Garcia Cisneros oder die ,,Geistlichen Ubungen® des
Ignatius von Loyola. Im Zentrum der Meditation von Garcia Cisneros steht die Passion
Christi, die den Ubenden zur Identifizierung mit Christus dem Gekreuzigten fithren soll.
Ignatius von Loyola bezieht in seinen Exerzitien die Betrachtung der Mysterien auf die
Auferstehung, die allen Mysterien einen Sinn gibt. Wenn es im Blick auf Ostern und
Pfingsten neu gedeutet wird, zeigt jedes Mysterium einen anderen Aspekt der Erlésung
auf. Die Betrachtung der Mysterien Christi fiihrt zu einer inneren Kenntnis, die weiter
zur innigen Liebe zu Christus und zur bedingungslosen Nachfolge flihrt: Der Glaubige,
der die Mysterien aufnimmt wird ein anderer Christus.'"?

Am Anfang des 20. Jh. verfestigt sich die Trennung zwischen spekulativer Theologie
und Betrachtung des Lebens Jesu, d.h. die Dogmatik beschéiftigt sich mit der
spekulativen Frage der Inkarnation Jesu und die Exegese mit dem historischen Jesus.
Innerhalb der Kirche existieren zu dieser Zeit verschiedene Erneuerungsbewegungen,
die den Historismus und Individualismus mit einer Aktualisierung und Integrierung der
biblischen, patristischen, liturgischen und 6kumenischen Traditionen zu iiberwinden
versuchen. Sie alle gehen in das II. Vatikanum ein, wo sie auch lehramtlich
aufgenommen wurden. Die Pastorale Konstitution Gaudium et Spes, ist ein Beispiel fiir
eine mysterienorientierte Christologie.''> Auch der Katechismus der katholischen
Kirche folgt demselben Weg und behandelt die christologischen Glaubensartikel im
Sinne der Mysterien Christi.'"*

In der christlichen Spiritualitdt leben heute die Mysterien des Lebens Jesu weiter in

bestimmten Formen der Frommigkeit, wie z. B. im Kreuzweg oder im Rosenkranz usw.

"2 Vgl. Rocha e Melo L., Die Mysterien des Lebens Jesu in den geistlichen Schulen vor und wihrend des
16. Jahrhunderts, in: IkaZ 31, Freiburg 2002, 16-18.

"B vgl. G§22,32,38.

14 Vgl. Schonborn C., Gott sandte seinen Sohn: Christologie, 205.
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1.3.3.3. Die Vergegenwirtigung der Mysterien des Lebens Jesu im Kult

Das Ziel des zweiten Vatikanischen Konzils war das christliche Leben unter den
Glaubigen mehr und mehr zu vertiefen. Darum haben die Konzilsvéter in besonderer
Weise fiir die Erneuerung und Pflege der Liturgie gesorgt. Sie ist der ,,Hohepunkt, dem
das Tun der Kirche zustrebt, und zugleich die Quelle, aus der all ihre Kraft stromt.«'"”
Den Worten des Konzils nach ,,vollzieht sich in der Liturgie, besonders im heiligen
Opfer der Eucharistie das Werk unserer Erlosung, und so trdgt sie in hochstem Mal3
dazu bei, dass das Leben der Gldubigen Ausdruck und Offenbarung des Mysteriums
Christi und des eigentlichen Wesens der wahren Kirche wird. !

Die bestindige Vergegenwirtigung des Lebens, Sterbens, Leidens und der
Auferstehung Jesu Christi ist der eigentliche Grund des christlichen Gottesdienstes,
wobei sich diese Vergegenwirtigung in einem Gedéchtnis vollzieht. Durch viele
Jahrhunderte wurde die Rede von der Gegenwart Christi im Gottesdienst ausschlieBlich
auf die eucharistische Realprisenz bezogen und der damit verbundene Tod und die
Auferstehung als Zentralereignisse betont. Dabei war im Glauben an die eucharistische
Realprasenz kaum an die sakramentale Gegenwart der Lebensereignisse Jesu gedacht,
sondern vielmehr an eine Personalprasenz.

Erst im 20. Jh. kam es zur Verschiebung des Akzents auf die Bedeutung des gesamten
Lebens Jesu und somit auch zu einer gewissen Wiederentdeckung der Mysterien des
Lebens Jesu.''” Dabei ist besonders der Benediktinermonch Odo Casel zu nennen, der
den ersten Anstof fiir eine grundlegende Neubesinnung auf die liturgische
Vergegenwirtigung der ganzen Breite des Lebens Jesu gegeben hat. Fiir Casel bedeutet
und bewirkt Liturgie in ihrem innersten Kern und Wesen eine Mysteriengegenwart.
SchlieBlich ,,ist das Kultmysterium die objektive und notwendige Darstellung und
Gegenwirtigsetzung des Heilswerkes Christi, steht also insofern im Mittelpunkt der
christlichen Existenz, so dass auch der Glaube in ihm zum symbolhaften, allgemein
erkennbaren Ausdruck gelangt und das religidse Leben aus ihm seine Kraft und seine
Verpflichtung schopft. Im Kultmysterium wird das Christusmysterium sichtbar und

wirksam; es ist somit eine Art Fortsetzung und Weiterentfaltung der Oikonomia Christi,

.5C 10.

osC2.

"7 Vgl. Schilson A., Liturgie als Ort der Gegenwart und Wirksamkeit der Geheimnisse des Lebens Jesu,
in: TkaZ 31, Freiburg 2002, 22-23.
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die ohne das Kultmysterium sich nicht allen Geschlechtern der in Raum und Zeit sich
ausbreitenden Heilsgemeinde mitteilen konnte. !

Mit anderen Worten: Fiir Casel ist die Liturgie ist das Abbild der Mysterien Christi. Die
Gegenwart Christi in der Liturgie ist so umfassend, dass kein Moment des Lebens Jesu
von dieser liturgischen Vergegenwirtigung ausgeschlossen bleiben kann. Das
liturgisch-sakramentale Handeln hat also eine einzigartige Bedeutung fiir die christliche
Existenz, als Leben und Kraft spendender Ort einer wirksamen und machtvollen
Erinnerung und Vergegenwiértigung der Mysterien des Lebens Jesu, in dem der Mensch
Anteil am ganzen Heilsgeschehen hat.'"’

Obwohl das Thema der Mysterien des Lebens Jesu iiber lange Jahrhunderte hinweg in
der theologischen Reflexion nicht hinreichend Beachtung gefunden hat, ist es trotzdem
notig darauf hinzuweisen, dass schon die Urkirche die Bedeutung der Mysterien des
Lebens Jesu wahrgenommen und sich bemiiht hat, ihnen einen Platz im christlichen
Leben zu geben. Das kommt vor allem zum Ausdruck in der Ausbildung des
Kirchenjahres mit seinem Zyklus von Weihnachten, Ostern und Pfingsten. Das ganze
liturgische Jahr ist nur ein einziges Mysterium - das Christusmysterium. Die Kirche
lasst uns dieses Mysterium auf eine angepasste Art und Weise, die unserem
menschlichen Auffassungsvermdgen eine Hilfe leistet, durch Symbole, Riten und
Gesten erfahren. Die Kirche breitet dieses Mysterium im Laufe eines Jahres aus und
teilt es in verschiedene Mysterien ein, die den Christen den vollen Sinn der historischen
Ereignisse des Lebens Jesu enthiillen.'*’

Eine besondere Bedeutung bekommt vor allem das Osterfest, das als christliches
Paschafest in sich die Einheit der Heilsmysterien umfasst und das in der Feier dieser
Mysterien ihren ganzen Reichtum gegenwirtig werden lésst.

Das II. Vatikanum hat das Paschamysterium zu einem Schliisselbegriff gemacht. Es ist

w121

das Fest, ,,aus dem alle Sakramente und Sakramentalien ihre Kraft ableiten® <, es ist die

Mitte der Liturgie ,,um die das ganze liturgische Leben kreist.«'**
Schon jeder Sonntag erinnert daran, dass der ganze christliche Kult eine Paschafeier ist

und deswegen zutreffend als ,,Wochenostern* bezeichnet wird. Am Sonntag werden die

8 Casel O., Mysterientheologie: Ansatz und Gestalt, Regensburg 1986, 41.
"9 Vgl. Schilson A., Liturgie als Ort der Gegenwart und Wirksamkeit der Geheimnisse des Lebens Jesu,
25-27.
120V gl. Gozier A., Odo Casel - Kiinder des Christusmysteriums, 48.
121
SC61.
122.8C 6; vgl. auch SC 5, 106, 107.
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beiden zentralen Mysterien des Lebens Jesu, ndmlich das Geddchtnis an seinen Tod und
die Auferstehung, als das Geheimnis des Glaubens vollzogen und vergegenwartigt.

Im Blick auf die Mysterien Christi wird beim Fest der Himmelfahrt Christi jenes
Momentes gedacht, an dem Christus seinen Platz zur Rechten des Vaters eingenommen
hat. Zugleich aber wird dabei auch die kiinftige Aufnahme der Menschen in die
gottliche Heimat gefeiert.

Beim Pfingstfest wird die Moglichkeit der Teilhabe der Menschen am Leben Jesu in
seinem Geist gefeiert.

Das Weihnachtsfest und Epiphanie feiern die Menschwerdung des Gottessohnes
lediglich unter unterschiedlicher Akzentuierung. In ihnen riickt alles im Leben Jesu in
ein neues Licht und ldsst sich in einer erstaunlicher Tiefe ergreifen. Weihnachten ist
nicht allein das Fest der Geburt Christi, sondern auch das Fest der Vergottlichung der
Menschheit. Die Epiphanie ist nicht allein Offenbarung fiir einige Magier, sondern
Offenbarung fiir die ganze Welt.'?

Beim Fest der Darstellung Jesu im Tempel wird der Ankunft des wahren Herrschers in
seinem Tempel gedacht.

Neun Monate vor Weihnachten wird der Verkiindigung des Herrn durch den Engel
Gabriel gedacht und das Ereignis der Menschwerdung Christi antizipiert, wie wir es
auch heute auf einer Inschrift am Altar in der Verkiindigungsgrotte in Nazareth lesen
konnen: ,,Verbum caro hic factum est.

Die zwei Feste, in denen das Mysterium des Kreuzes gefeiert wird, ndmlich die
Kreuzauffindung und Kreuzerh6hung halten den grausamen Kreuzestod Christi im
kirchlichen und liturgischen Bewusstsein fest.

Das Fest der Verklarung Christi verdeutlicht die Tatsache, dass das ganze Leben Jesu
ein einziges Mysterium darstellt, das sich trotz allen Anstrengungen nie ganz fassen
lasst.'**

Die vielfiltigen Mysterien des Lebens Jesu werden so durch verschiedene Feste das
ganze Kirchenjahr hindurch im christlichen Bewusstsein gehalten.'® ,,Es bedeutet aber
auch, dass es nicht geniigt, nur an den Riten teilzunehmen, durch die das Mysterium

gegenwirtig gesetzt wird; wir miissen uns auch bemiihen, das Mysterium wirklich in

' Vgl. Gozier A., Odo Casel - Kiinder des Christusmysteriums, 48.

12 Vgl. Schilson A., Liturgie als Ort der Gegenwart und Wirksamkeit der Geheimnisse des Lebens Jesu,
31-32.

125 MaBgeblich fiir den ganzen Abschnitt iiber das liturgische Jahr ist auch: Maur H. auf der, Feiern in
Rhythmus der Zeit 1. Herrenfeste in Woche und Jahr, in: Fischer B. u.a. (Hg.), Gottesdienst der Kirche.
Handbuch der Liturgiewissenschaft, V, Regensburg 1983.
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unserer Seele, im mystischen Leib zur Vollendung zu bringen. Dann verwirklicht sich
in uns das Mysterium, dann lassen wir das Reich Gottes nahen, wir arbeiten an der
Verwirklichung der Parusie, denn das Kultmysterium enthdlt in der Tat das, was es

symbolisiert.«'*®

126 Gozier A., Odo Casel - Kiinder des Christusmysteriums, 50-51.
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2. DAS MYSTERIUM DER VERSUCHUNG CHRISTI IN
DER HEILIGEN SCHRIFT

Von der Viterzeit an setzte man sich mit der konkreten heilsgeschichtlichen Bedeutung
des Lebens Jesu auseinander. Das Leben eines jeden Menschen hat wesentlich mit der
konkreten Geschichte des Gottessohnes zu tun. In den einzelnen Momenten der
irdischen Pilgerschaft Jesu wird ndmlich das Geheimnis des inkarnierten Logos fassbar.
Der Katechismus der Katholischen Kirche erklirt deutlich durch die Worte des heiligen
Johannes Eudes welchen Plan Gott durch die Mysterien Jesu in unserem konkreten
Leben ausfithren will: ,,...Der Sohn Gottes hat ndmlich vor, durch die Gnaden, die er
durch diese Mysterien uns mitteilen, und durch die Wirkungen, die er durch sie in uns
hervorbringen will, uns an seinen Mysterien teilhaben zu lassen, sie gleichsam
auszudehnen und sie in uns und in seiner ganzen Kirche gewissermaflen weiterzufiihren.
Und auf diesem Weg will er sie in uns zu Ende fithren.«'?’

Eine Betrachtungsweise, welche die Versuchungsgeschichte Jesu unter dem Begriff des
Mysteriums zu fassen versucht, verweist zu ihrer Rechtfertigung auf die ausgedehnte
und wechselvolle Auslegungsgeschichte der Perikope. Aufgrund dieser Entwicklung hat
Arnold von Bonneval die Versuchungen Jesu unter die ,.cardinalia opera christi
eingereiht und der hl. Thomas von Aquin hat ihnen eine ganze quaestio in seiner summa

theologiae gewidmet und sie unter den Mysterien des Lebens Jesu kommentiert.'*®

2.1. Die Verbindung mit dem Mysterium der Taufe

Papst Benedikt XVI. hélt fest, dass der Mysterien-Traktat in der gegenwértigen
Christologie in eine gewisse Zuriickhaltung geraten ist. Aufgrund der Notwendigkeit
einer Theologie der Lebensmysterien Jesu wollte der Papst mit seinem Buch iiber Jesus
Christus an die alte Linie der Mysterien-Betrachtungen ankniipfen. Da alle Mysterien
des Lebens Jesu untereinander zusammengehdren und eine Einheit bilden, ist es auch
kein Zufall, dass der Papst die Weihnachtsgeheimnisse und das Mysterium Paschale in

diesem Band nicht ausdriicklich behandelt. So werden etwa die Mysterien der Taufe

127 KKK 521.

128 Vgl. Schiitz C., Die Mysterien des offentlichen Lebens und Wirkens Jesu, in: Feiner J. u. Lohrer M.
(Hg.), MySal, Das Christusereignis, 111/2, Einsiedeln — Ziirich — K&In 1969, 78.
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und der Versuchungen als Einfiihrungen in das Mysterium Paschale dargelegt. Der
Papst sagt, dass ,die Versuchungsgeschichte eine Antizipation, ein Spiegel des
Geheimnisses von Gott und Mensch, des Geheimnisses Jesu Christi“'* ist. Es ist eine
Antizipation, in der sich das Ringen des ganzen Lebens Jesu verdichtet.

Das Glaubensbekenntnis spricht vom Abstieg Jesu in die Hoélle, und dieser hat sich
nicht nur in seinem Tod vollzogen, sondern begleitet ihn durch seinen ganzen
Lebensweg. Es war notwendig, dass er die ganze Geschichte, vom gefallenen Adam an,
durchschreiten und durchleiden muss, um sie verwandeln zu konnen.'*°

Die Versuchungsgeschichte folgt der Erzdhlung von der Taufe Jesu. Im Mysterium der
Taufe ist das Mysterium von Tod und Auferstehung vorgebildet, d. h. das ganze Drama
seines Lebens und Sterbens wird schon am Anfang des Evangeliums vorweggenommen
und erklart. Jesus steigt in die Tiefe des Jordan, was einen symbolischen Todesvorgang

131
Dem

darstellt: Ein altes Leben wird begraben, damit ein neues auferstehen konne.
symbolisch-sakramentalen Untertauchen folgt sogleich das geistig-existentielle nach.
Der Geist, den Johannes bei der Taufe Jesu auf ihn herabkommen sah, ist der, der ihn
danach in die Wiiste hinaustreibt.'**

In der Versuchungsgeschichte setzt also Jesus sein Hinabsteigen fort, das er schon im
Mysterium seiner Menschwerdung und in der Taufe begonnen hat. Die Versuchungen
sind ein wesentlicher Teil seiner Sendung bzw. seines Menschseins. Er steigt in die
Gefdhrdungen des Menschen, in das Drama der menschlichen Existenz, um den

3 Der Hebrierbrief betont zweimal

gefallenen Menschen wieder aufzurichten.'
ausdriicklich, dass es zu Jesu Sendung gehort, sich in die Bedrohungen des Menschseins
einzulassen: ,,.Darum musste er in allem seinen Briidern gleich sein, um ein
barmherziger und treuer Hoherpriester vor Gott zu sein und die Siinden des Volkes zu
sithnen. Denn da er selbst in Versuchung gefiihrt wurde und gelitten hat, kann er denen
helfen, die in Versuchung gefiihrt werden” (Hebr 2,17). ,,Wir haben ja nicht einen
Hohenpriester, der nicht mitfiihlen kdnnte mit unserer Schwiche, sondern einen, der in
allem wie wir in Versuchung gefiihrt worden ist, aber nicht gesiindigt hat* (Hebr 4,15).

Jesus hatte den Auftrag, die Macht des Bosen zu zerbrechen, uns ,,aus der Knechtschaft

der Siinde zu befreien” (Rom 8,21) und so ,,alle an sich zu ziehen* (Joh 12,32). Dieser

12 Ratzinger J., Unterwegs zu Jesus Christus, Augsburg 2003, 85.

B0 vgl. Benedikt XVI., Jesus von Nazareth I., Freiburg-Basel-Wien 2007, 55.

P1vol. Ratzinger J., Unterwegs zu Jesus Christus, 84-86. )

132 Vgl. Von Balthasar H. U., Herrlichkeit, Eine theologische Asthetik, Theologie III/2, Einsiedeln 1969,
63.

133 ygl. Ratzinger J., Unterwegs zu Jesus Christus, 84-86.
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Anspruch Jesu konnte vom Satan nicht unwidersprochen bleiben. So steht in der
Versuchungsgeschichte, die ganz deutlich unmittelbar an den Taufbericht ankniipft, der
Inhalt der am Jordan empfangenen Sendung im Mittelpunkt der Entscheidung. Der
Widersacher steht dem Sohn Gottes gegeniiber, und beiden geht es um nichts
Geringeres als um das ureigenste Mysterium Gottes: um den Plan seiner Liebe.'*

Die Versuchung Jesu kann und soll in christologischer Hinsicht wieder als Mysterium
betrachtet werden, d.h. als ein Brennpunkt, in dem das Ganze enthalten ist."**> Durch die
Versuchungsgeschichte und ihre Verkniipfung an die Taufe lassen uns die Synoptiker
die Person und das Amt Jesu Christi verstehen und bilden damit den Auftakt zum
offentlichen Wirken Jesu. Er, Jesus von Nazareth ist der Spiegel der Herrlichkeit des
Vaters, das Mysterium Gottes selbst. Der Satan versucht alle seine Energien gegen ihn
in seiner menschlichen Natur in Gang zu setzen, aber er ist schon von Anfang an zum
Scheitern verurteilt. Es kiindigt sich bereits der Entscheidungskampf an, der in der

Kreuzigung zu seinem Endpunkt gelangt.'*

2.2. Die zeitgenossische Interpretation der Versuchungs-
geschichte

Die Interpretation der Versuchungsgeschichte hat den Exegeten zu allen Zeiten viel
Miihe bereitet. Im Lauf der Geschichte waren die Versuchungen Jesu Gegenstand
sowohl einer psychologisierenden und moralisierenden Auslegung, als auch einer
mythologischen und religionsgeschichtlichen Forschung. Das liberale Jesusbild hat die
Versuchungsgeschichte beniitzt, um die Entwicklung des Selbstbewusstseins Jesu zu
studieren. Die historische Kritik hat nach der historischen Wahrheit gefragt, bzw. hat
sich mit der Schwierigkeit der Ortsverdnderung, der Erscheinungsform des Teufels und
der Méglichkeit der Uberlieferung eines einsamen Geschehens in der Wiiste beschiftigt.
Die Literar- und Quellenkritik hat nach verschiedenen Formen der Uberlieferung und
verschiedenen Formen des lidngeren Berichtes bei Mt und Lk gefragt. Die
formgeschichtliche Methode hat {iber Jesus als Vorbild fiir seine Gldubigen, indem sie
dies als Motiv der wurkirchlichen Katechese herausstellte, gesprochen. Das

Schwergewicht hat sich fiir die heutige Exegese auf den Sitz im Leben verlagert. Durch

134 Vgl. Schiitz C., Die Mysterien des dffentlichen Lebens und Wirkens Jesu, 81.
135 Vgl. Ziegenaus A., Jesus Christus. Die Fiille des Heils, 384.
136 Vgl. Ziegenaus A., Jesus Christus. Die Fiille des Heils, 385.
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die neueren Untersuchungen ist der Blick auf die theologische Gesamtstruktur der
einzelnen Evangelien geschirft und wird in der heutigen Exegese immer mehr
beachtet."?’

Es wird immer deutlicher, dass es bei der Erklarung einer Bibelstelle nicht damit getan
ist, eine bestimmte exegetische Methode anzuwenden, sondern dass ein Problem der
Interpretation nur so geldst werden kann, wenn man die Bibel selbst sprechen ldsst. Das
fiihrt unter anderem auch zur Schlussfolgerung, dass wenn die Aussageabsicht der
Versuchungsgeschichte erkannt werden will, zuerst die Rolle erkannt werden muss, die
die verschiedenen Texte des AT in ihr spielen. Das Verstandnis der Versuchung Jesu
nach dem theologischen Denken der einzelnen Evangelisten und ihre Verbindung mit
dem AT will ich in diesem Teil meiner Arbeit eingehend betrachten. Durch die

Sonderperspektiven der einzelnen Synoptiker soll auch der Mysteriencharakter der

Versuchungen Christi deutlicher werden.

2.2.1. Der Bericht der Synoptiker

Alle drei Synoptiker berichten von der Versuchung Jesu, wobei Mk 1,12-13 die
kiirzeste Fassung bietet. Gegeniiber seiner Perikope bieten Mt 4,1-11 und Lk 4,1-13
eine weiter gefasste, dreiteilige Erzdhlung, wobei die Versuchungen Jesu in der Wiiste,
auf der Zinne des Tempels und auf einem hohen Berg stattfinden. Lukas verdndert den
Szenenablauf, indem er die letzte Versuchung auf der Tempelzinne stattfinden ldsst. Die
Fachexegese sieht Markus als Exzerpt einer ldngeren miindlichen Erzéhlung. Die

Fassungen bei Matthius und Lukas seien dagegen der Quelle Q zuzuweisen.'*®

2.2.1.1. Jesus der neue Adam (Mk)

Verglichen mit den Berichten des Matthidus und Lukas wirkt der Markusbericht iiber die
Versuchungen Jesu dunkel und ritselhaft. Der Kern des Geschehens, die Versuchung

selbst, verschwindet. Markus stellt Jesus als den neuen Adam dar. Diese typologische

7 Vgl. Schnackenburg R., Der Sinn der Versuchung Jesu bei den Synoptikern, in: Schnackenburg R.
(Hg.), Schriften zum Neuen Testament, Miinchen 1971, 101-104.

138 Vgl. Mahnke H., Die Versuchungsgeschichte im Rahmen der synoptischen Evangelien. Ein Beitrag
zur friithen Christologie (=BET 9), Frankfurt am Main-Bern-Las Vegas 1978, 17.
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Deutung'® hat sich gerade in den zwanziger und dreiBiger Jahren unseres Jahrhunderts

deutlich durchgesetzt.'*

Diese Sicht also findet heutzutage eine verhdltnisméBig
weitgehende exegetische Zustimmung.'*!

Als Begriindung dieser Adamstypologie dient zunédchst der Satz, dass Jesus unter den
Tieren lebte (vgl. Mk 1,13). Adam lebte im Paradies in der Gemeinschaft mit den
Tieren. Gen 1,28 spricht von der Herrschaft des Menschen {iiber die Tiere. Seine
Hoheitsstellung den Tieren gegeniiber wird auch in Gen 2,19 im Akt der Benennung der
Tiere durch den Menschen deutlich. Adam wurde gerade von einem Tier, einer
Schlange, verfiihrt. Als tragender Faktor der typologischen Deutung des markinischen
Versuchungsberichts ist fraglos die Identifizierung von der Schlange mit dem Satan.
Diese Beziehung Schlange-Satan ist genuin jiidisch-apokalyptisch, bzw. eine der
spezifischen Ausdrucksformen der jiidischen Adamspekulation.'*?

Mit dem Siindenfall des Menschen endet die friedliche Gemeinschaft mit den Tieren,
wobei auch die Tiere ihre paradiesische Existenz verlieren. Der Mensch, der nicht mehr
das Gottesbild widerspiegelt, wird fortan durch die Tiere bedroht.'*

Markus hat hier also ein altes, aus dem AT stammendes eschatologisches Motiv
aufgegriffen, wonach in der Endzeit der Paradieszustand wiederhergestellt wird, was im
zahm werden der Tiere deutlich wird.'* Der Prophet Jesaja schildert dies
folgendermalBlen: ,,Dann wohnt der Wolf beim Lamm, der Panther liegt beim Bocklein.
Kalb und Lowe weiden zusammen, ein kleiner Knabe kann sie hiiten. Kuh und Bérin
freunden sich an, ihre Jungen liegen beieinander. Der Lowe frisst Stroh wie das Rind.
Der Saugling spielt vor dem Schlupfloch der Natter, das Kind streckt seine Hand in die
Hohle der Schlange* (Jes 11,6-8; vgl. auch Jes 65,25; Hos 2,18ff). Wenn Mk von Jesu

Gemeinschaft mit den wilden Tieren spricht, ist es offensichtlich, dass die

¥ Die Anfinge der Typologischen Deutung liegen bereits in der Alten Kirche, wo nicht der Markustext,
sondern vor allem der Matthdustext als Ausgangspunkt diente. Die altkirchliche Interpretation hat eine
heilsgeschichtlich-antithetische, also zumindest formal an Paulus ausgerichtete Typologie entwickelt.
Diese typologische Deutung wird spéter in dieser Arbeit behandelt.

9 vol. Leder H. G., Siindenfallerzihlung und Versuchungsgeschichte, in: ZNW 54, Berlin 1963, 189.

! Vgl. Pesch R., Das Markusevangelium (=HThK 11/1), Freiburg —Basel-Wien 1989°, 95ff; Gnilka J.,
Das Evangelium nach Markus (=EKK 11/1), Ziirich 1994*, 58; Mahnke H., Die Versuchungsgeschichte im
Rahmen der synoptischen Evangelien, 28ff, behutsamer Schnackenburg R., Der Sinn der Versuchung
Jesu bei den Synoptikern, 111; Best E., The Temptation and the Passion. The Markan Soteriology
(=MSSNTS 2 ), Cambridge 1965, 8-10. Der Papst stimmt in seinem Jesusbuch auch den meisten Exegeten
zu: vgl. Benedikt XVI., Jesus von Nazareth I., 56.

2 vol. Leder H. G., Siindenfallerzihlung und Versuchungsgeschichte, 193.

143 Vgl. Mahnke H., Die Versuchungsgeschichte im Rahmen der synoptischen Evangelien, 28-29.

144 Vgl. Gnilka J., Das Evangelium nach Markus, 58.
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alttestamentliche und jlidische Hoffnung im Hintergrund steht, wonach der Messias als
der neue Adam den Paradieszustand wiederherstellt.'*’

Das eschatologische Motiv dieses Verses wird durch die Verkniipfung mit dem Bild
von der Engelspeisung gestiitzt und verstérkt: ,,(...) und die Engel dienten ihm*“ (Mk
1,13). Man kann dieses Bild mit der Speisung des Elija durch einen Engel in der Wiiste
vergleichen (1Ko6n 19,5) und dariiber hinaus ist es in den Genesismidraschim und bei
den Rabbinen iiberaus verbreitet.'*® Wie nach deren Zeugnis die Engel den ersten Adam
mit Speise versorgten, ihn aber nach dem Siindenfall aus dem Paradies vertrieben und
die paradiesische Speise verweigerten, so reichen jetzt die Engel dem treuen Jesus, dem
neuen Adam, die himmlische Speise. Es erfiillt sich der Psalm 91,11: Die Engel dienen
thm, weil er sich in der Versuchung als treu erwiesen hat, und deswegen steht iiber ihm,
dem Stammvater eines universal gewordenen Israels, der Himmel offen (vgl. Joh 1,51;
Gen 28,12).'Y

Im Zusammenhang mit dem Motiv der wilden Tiere befindet sich im Regensburger
Neuen Testament allerdings eine Gegenbehauptung: ,,Das Jesus mit den wilden Tieren
zusammenlebte, soll kaum andeuten, dass ihm diese nichts anhaben konnten (vgl. Ps
91,13), noch umgekehrt ausdriicken, dass Jesus sich hier in besonderer Weise im
Machtbereich des Satans befindet (vgl. zu 5,10), sondern nur das Fernsein von allem
Verkehr mit den Menschen.“'*® In dieser Aussage wird ein ganz anderer Aspekt
hervorgehoben, ndmlich, dass der Ort der Versuchung ein einsamer Ort ist: die Wiiste.
Sie ist fiir Mk im Gegensatz zu Mt/Lk'*’ ganz deutlich ein messianischer Ort, was auch
gut zur Adamstypologie passt. Fiir Mk ist die Wiiste als einsamer Ort, ein Ort der Nihe
Gottes, an dem sich Jesus immer wieder in die Einsamkeit zuriickzieht, um dort im
Gebet mit Gott allein zu sein (vgl. Mk 1,35.45; 6,31f). So erscheint die Wiiste
zusammen mit den Bildern vom Tierfrieden und vom Engeldienst als ein Ort des

eschatologischen Paradiesesfriedens.

143 Vgl. Courth F., Der Heilsinn der Versuchung Jesu, in: Scheffczyk L. (Hg.), Die Mysterien des Lebens
Jesu und die christliche Existenz, Aschaffenburg 1984, 130.

14¢ Vgl Mahnke H., Die Versuchungsgeschichte im Rahmen der synoptischen Evangelien, 29-31.

147V gl. Benedikt X VL., Jesus von Nazareth I., 74.

148 Sc}hmid J., Das Evangelium nach Markus, in: Wikenhauser A. und Kuss O. (Hg.), RNT, Regensburg
19547, 26.

' Fiir die Q Quelle, auf die Mt und Lk verwiesen sind, ist die Wiiste die Behausung der Damonen (vgl.
Lk 11,24; Mt 12,43).

150 Vgl. Courth F., Der Heilsinn der Versuchung Jesu, 130; Ziegenaus A., Jesus Christus. Die Fiille des
Heils, in: Scheffczyk L., Ziegenaus A. (Hg.), Katholische Dogmatik IV, Aachen 2000, 382.
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Die Darstellung von Jesus als neuen Adam ist laut Fachexegeten die plausibelste
Erklarung des Mk Textes. Wie der erste Adam im Paradies versucht wurde, so wurde
auch Christus vom Satan in der Wiiste versucht. Da er die Versuchung besteht, stellt er
den paradiesischen Zustand wieder her, in dem die wilden Tiere keine Bedrohung mehr
fiir den Menschen darstellen und die Engel die himmlische Speise reichen. So wird die
Wiiste, die ein Gegenbild vom Garten ist, zum Ort der Heilung. Christus hat die Siinde
iiberwunden und den Einklang des gefallenen Menschen mit Gott wiederhergestellt. Er
hat die zerrissene und seufzende Schopfung wieder versohnt und sie zum Ort des
Friedens gemacht, wie es Paulus im Romerbrief sagt: ,,Denn die ganze Schopfung
wartet sehnsiichtig auf das Offenbarwerden der S6hne Gottes* (R6m 8,19).""

In dem markinischen Versuchungsbericht haben wir es also nicht nur mit einer Episode
des Lebens Jesu zu tun, sondern vor allem mit der christologischen Grundkonzeption

des Evangelisten.'*

Der kurze Mk-Bericht schafft die eigentliche Rolle Christi zu
zeigen: er ist der Sieger iiber den Satan, der erwartete Messias, der neue Adam, in dem
im Sinne des Hebréerbriefes alle Glaubigen den ,,Urheber und Vollender des Glaubens*
(Hebr 12.2) erkennen und ergreifen kénnen.'”®> So kommt in der Adamstypologie des
Mk das Mysterium des Heilsplanes Gottes bzw. der Wiederherstellung der Menschheit

samt der ganzen Schopfung deutlich zum Ausdruck.

2.2.1.2. Jesus der wahre Gottessohn (Mt)

Mt (wie Lk) gestaltet gegeniiber Mk die Versuchungen Jesu in einer dreiteiligen Szene.

Der Mt-Bericht gleicht einer ausgesprochenen Schriftgelehrten Debatte, wobei Stil und

154 T allen

Autbau der Perikope den Spielregeln eines rabbinischen Rededuells dhneln.
drei Szenen erweist sich Jesus als der von Gott geliebte Sohn, der dem im Wort der
Schrift tberlieferten Willen Gottes treu folgt. Die ganze Versuchungsgeschichte
erscheint als ein Ringen um den Gottes-Sohn-Titel, der fiir das ganze Mt-Evangelium

: o 155
von besonderer Bedeutung ist.

151 Vgl. Benedikt XVI., Jesus von Nazareth 1., 56.

2 Vol Leder H. G., Siindenfallerzihlung und Versuchungsgeschichte, 205.

13 gl Ziegenaus A., Jesus Christus. Die Fiille des Heils, 385.

134 Vgl. Schnackenburg R., Der Sinn der Versuchung Jesu bei den Synoptikern, 120.

'35 Dieser Meinung ist auch der GrofBteil der Fachexegeten: Vgl. Gnilka. J., Das Matthiusevangelium
(=HThK 1), Freiburg —Basel-Wien 1993 82; Ulrich L., Das Evangelium nach Matthius (=EKK 1),
Ziirich 19923 , 164-165; Schnackenburg R., Der Sinn der Versuchung Jesu bei den Synoptikern, 113-115;
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Die Versuchung richtet sich gegen Jesus personlich, und zwar als den von Gott
deklarierten Messias. In den Einfiihrungsworten des Teufels -,,wenn du Gottes Sohn
bist“ (Mk 4,3.6) - ldsst sich sofort das Echo der bei der Taufe vernommenen
Proklamation der Gottesstimme erkennen, wobei spiter deutlich wird, wie diese von
Jesus und dem Teufel in ihrem Duell verschieden ausgelegt wird.'>®

Der Gedanke der Gottessohnschaft spielt neben dem Taufbericht auch in der
Vorgeschichte des Mt eine Rolle: ,,Aus Agypten habe ich meinen Sohn gerufen
(Mt 2,15). Dieses Zitat wird durch einen Rekurs auf des AT unterstrichen (vgl. Hos
11,1; Ex 4,22). Der Titel Sohn Gottes, den Israel erhilt, soll sein Verhéltnis zu Gott, wie
das eines Sohnes zum Vater zum Ausdruck bringen und spiegelt damit auch das
Bundesverhiltnis zwischen Israel und Jahwe. Wihrend Jahwe Israel wie seinen Sohn
behandelt, d.h. es erzieht und schiitzt, mit seiner Liebe und entsprechenden Zuwendung,
so bedeutet die auf Israel angewandte Sohnesaussage fiir Israel Unterordnung unter
Gott, Gehorsam; Verpflichtung, Dienst und die Gebote zu halten.

Wihrend im AT die Sohnesaussagen der Umschreibung des Verhéltnisses Jahwe -
Israel dienen (vgl. Dtn 8,5), sind sie in der Versuchungsgeschichte als Titel verwendet,
was einen groflen Unterschied ausmacht. Im AT wird die Sohnesbezeichnung immer
auf Israel als ganzes Volk angewendet, wobei nach dem Exil ein Prozess der
Individualisierung dieser Bezeichnung beginnt und genauer auf den frommen Gerechten
iibertragen wird.

In diesem Kontext ist fiir die Versuchungsgeschichte das Kapitel 2 des Buches Weisheit
sehr wichtig: Der Gerechte ,,prahlt, Gott sei sein Vater, wahrend seine Widersacher ihn
auf die Probe stellen wollen, um zu sehen, ob Gott seinem Sohn zu Hilfe kommt. Damit
konnen die Worte des Teufels ,,Wenn du Gottes Sohn bist* (Mt 4,3.6) auf Weish 2,18
zuriickgefiihrt werden: ,,Ist der Gerechte wirklich Sohn Gottes (...)*. Trotz diesem
Zusammenhang ist es wichtig zu betonen, dass der ganze Kontext der
Versuchungsgeschichte in vielfacher Weise auf Israel in der Wiiste, nicht aber auf die
Situation des Gerechten in Weish 2 verweist."”’

Der Teufel hat auch gewusst, dass im Titel Sohn Gottes ein intimes Verhiltnis Jesu zu

Gott ausgesprochen ist und er deutet es auf seine spezifische teuflische Weise, um das

Schiitz C., Die Mpysterien des dffentlichen Lebens und Wirkens Jesu, 83; Mahnke H., Die
Versuchungsgeschichte im Rahmen der synoptischen Evangelien, 70-71; auch der Papst vertritt diese
Meining: Vgl. Benedikt X V1., Jesus von Nazareth I., 58-60.

136 ygl. Schnackenburg R., Der Sinn der Versuchung Jesu bei den Synoptikern, 113.

157 Vgl. Mahnke H., Die Versuchungsgeschichte im Rahmen der synoptischen Evangelien, 70-71.

41



messianische Werk zu vereiteln: Wenn Jesus der Sohn Gottes ist, dann muss er seine
Macht ausiiben, er muss glaubhaft werden, er muss sich zeigen, er darf nicht das
Leiden, die Probe annehmen, er ist doch der Sohn Gottes. Der Teufel weil3, dass damit
das Band zwischen Jesus und Gott zerrissen wiirde, was Jesus zugleich zum Antichrist

.. 158
machen wiirde.

Dieselbe Versuchung wird von den Spéttern unter dem Kreuz
wiederholt: ,,Wenn du Gottes Sohn bist, hilf dir selbst, und steig herab vom Kreuz* (Mt
27,40). Christus soll seine Gottessohnschaft beweisen, um glaubhaft zu werden. Diese
Beweisforderung zieht sich durch die ganze Lebensgeschichte Jesu hindurch, in der von

159
Im

ithm immer wieder gefordert wird, dass er klarstellt, wer er ist oder nicht ist.
Missbrauch seiner Macht tiber das Herz des Vaters, d.h. ihn zu versuchen, wie es Israel
in der Wiiste getan hat, besteht die eigentliche Versuchung Jesu.'®

Der Papst driickt sich noch klarer aus, wenn er iiber die eigentliche Versuchung Christi,
die auch unsere Versuchung ist, spricht: ,,Der Kern aller Versuchung — das wird hier
sichtbar — ist das Beiseiteschieben Gottes, der neben allem vordringlich Erscheinenden
unseres Lebens als zweitrangig, wenn nicht iiberfliissig und stérend empfunden wird.
Die Welt aus Eigenem, ohne Gott, in Ordnung zu bringen, auf das Eigene zu bauen, nur
die politischen und materiellen Realititen als Wirklichkeit anzuerkennen und Gott als
[llusion beiseitezulassen, das ist die Versuchung, die uns in vielerlei Gestalten
bedroht.«'®!

Diese Schriftgelehrten Debatte zwischen Jesus und dem Teufel ist letztlich ein Ringen
um das Gottesbild, das sich aber am Bild Christi entscheidet: ,,Ist er, der ohne weltliche
Macht geblieben ist, wirklich der Sohn des lebendigen Gottes?*'%*

Jesus Verstindnis von der Gottessohnschaft ist aber ein ganz anderes als das des Teufels

bzw. ein Verstindnis vom Sohn Gottes, der auch der Liebe und dem Wohlgefallen

Gottes entsprechen muss, ein gehorsamer und treuer Gottesknecht.'® So schligt Jesus

18 ygl. Schnackenburg R., Der Sinn der Versuchung Jesu bei den Synoptikern, 118.

159 Vgl. Benedikt X V1., Jesus von Nazareth I., 58-59.

160 Vgl. Von Balthasar H. U., Herrlichkeit, 66.

16! Benedikt XVI1., Jesus von Nazareth I., 57.

162 Benedikt XVI1., Jesus von Nazareth I., 65.

1 Vgl. Schnackenburg R., Der Sinn der Versuchung Jesu bei den Synoptikern, 118. Schnackenburg
erklart weiter: ,,Mit der obigen Erkldrung ist auch eine Stellung in der Diskussion der katholischen
Exegeten bezogen, ob der Titel «Sohn Gottes» messianisch oder metaphysisch zu verstehen sei. Die zwei
folgenden AuBerungen der Gottesstimme diirfen von der Benennung «Sohn Gottes» nicht getrennt
werden. Fiir den metaphysischen Sinn wiéren sie ein tiberfliissiger, ja abschwichender Zusatz. Das Ganze
ist Messiasproklamation; aber das Messiastum wird sofort in einem bestimmten, eminent religidsen Sinn
gedeutet. Ist das richtig, dann eriibrigt sich weitere Diskussion, ob der Teufel etwas von der
metaphysischen Wiirde Jesu gewusst oder geahnt hat. Je stirker man ihm das zutraut, umso weniger
begreiflich werden seine heftigen Anstrengungen, Jesus zu einem gottwidrigen Verhalten zu bewegen.*
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den Teufel durch die gottgemiBe Auffassung seiner Messiaswiirde zuriick: Durch
seinen Gehorsam. Das ist sein Sieg iiber den Feind, wie der Hebrierbrief sagt: ,,Obwohl
er Sohn war, hat er durch Leiden den Gehorsam gelernt” (Hebr 5,8). Vielleicht kann
man auch sagen, dass eine der Hauptaufgaben des Versuchungsberichtes ist, uns die
richtige Definition der Gottessohnschaft zu geben, ohne die die ganze Christologie und
letztendlich das Evangelium selbst nicht verstindlich wiren.'®*

Mt nimmt bewusst die Geschichte Israels als kontrastierenden Hintergrund seines
Berichtes, in dem drei Etappen im Leben Jesu (Riickkehr aus Agypten, Taufe,
Versuchung) zu drei bedeutenden Stationen auf dem Weg Israels ins gelobte Land
(Auszug aus Agypten, Zug durch das Schilfmeer, Wiistenaufenthalt) in Beziehung
gesetzt werden.'® So wie Israel als der Sohn Gottes vierzig Jahre in der Wiiste war, um
erprobt zu werden, ist der Gottes Sohn Jesus vierzig Tage fastend in der Wiiste. ,,Jesus
durchwandert gleichsam noch einmal den Exodus Israels und er durchwandert dann die
Irren und Wirren der Geschichte tiberhaupt; die 40 Hungertage umfassen das Drama der
Geschichte, das Jesus in sich aufnimmt und durchdringt.«'®®

Sowohl bei Mt als auch bei Lk sind alle drei Antworten Christi auf die Ansinnen des
Teufels aus dem Buch Deuteronomium genommen (vgl. Dtn 8,3; 6,16; 6,13), aus
Stellen, in denen beschrieben wird, wie Israel in der Wiiste, auf die Probe des
Gehorsams gestellt wird. Jesus tritt in dieselben Versuchungen ein, in denen sich das
Volk Israel als Sohn Gottes bewéhren sollte und erlebt sie noch einmal. Jacques Dupont
versteht die drei Versuchungen Jesu als formelle Widerherstellung der drei durch die
Deuteronomiumzitate anvisierten Anfechtungen Israels in der Wiiste: die erste
Versuchung (Steine zu Brot) wiirde auf die Mannaepisode (vgl. Ex 16, Num 11)
verweisen, die zweite (Gott durch ein Wunder herausfordern) auf die Massaepisode
(vgl. Ex 17,1-7), die dritte (Teufelsanbetung) weise auf die Situation in Kanaan voraus,
die schon in der Szene mit dem goldenen Kalb vorweggenommen erscheint.'®” Anders
als die Viter in der Wiiste besteht Jesus die Priifung; er zieht das Wort Gottes dem
Brote vor, das Vertrauen den Aufsehen erregenden Wundern, den Dienst Gottes jedem
Verlangen nach irdischer Herrschaft. Jesus erweist sich in der Versuchung, in der das
ganze Gewicht des Bundesangebotes Gottes auf der Waage liegt, durch seinen

Gehorsam als der zuverléssige, der wahre Gottes Sohn, der das Shema, die Kernaussage

1% Vgl. Robbins C. M., The Testing of Jesus in Q (=SBL 108), New York 2007.

195 Vgl. Schiitz C., Die Mysterien des dffentlichen Lebens und Wirkens Jesu, 83.

166 Benedikt XVI1., Jesus von Nazareth I., 58.

17 Vgl. Dupont J., Die Versuchungen Jesu in der Wiiste (=SBS 37), Stuttgart 1969, 19.
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des israelitischen Glaubens erfiillt: ,,Hore Israel! Jahwe, unser Gott, Jahwe ist einzig.
Darum sollst du den Herrn, deinen Gott, lieben mit ganzem Herzen, mit ganzer Seele,

mit ganzer Kraft* (Dtn 6,4-5)."°®

2.2.1.3. Jesus der geisterfiillte Israelit (Lk)'®’

Lk hebt gegeniiber Mk und Mt den Geistbesitz Jesu deutlich hervor. So beschreibt er
Jesus als den geisterfiillten Juden, der sich in allem vom Heiligen Geist leiten ldsst.
Durch die Worte ,,erfiillt vom Heiligen Geist (Lk 4,1) wird die Versuchungsszene
deutlich mit der Taufe Jesu (vgl. Lk 3,21-22) verkniipft. Da aber Johannes der Téufer
ausdriicklich auf den kommenden Geisttdufer hinweist, so ist es gerade der
Geistgedanke, welcher wiederum die Tauf- und Versuchungsgeschichte miteinander
verbindet.

Die Tradition der Kirche hat in der Taufe eine Analogie zur Salbung gesehen. Das Wort
Messias bzw. Christus bedeutet der Gesalbte. In der Tradition des AT war die Salbung
das sichtbare Zeichen der Ausstattung mit dem Geist Gottes, der mit dem koniglichen
und priesterlichen Amt verbunden war. In Jes 11,1 besteht die Hoffnung auf das
Kommen eines wahrhaft Gesalbten, auf den sich der Geist Gottes niederldsst. Lk
berichtet uns die Selbstdarstellung Jesu in der Synagoge von Nazareth als die Erfiillung
der alttestamentlichen Hoffnungen: ,,.Der Geist des Herrn ruht auf mir; denn der Herr
hat mich gesalbt* (Lk 4,18; Jes 61,1).

Der Schluss der Taufszene sagt uns, dass Jesus die konigliche und priesterliche Wiirde
formell fiir die Geschichte und vor Israel verlichen wurde.'” Er ist der geisterfiillte
Israelit, der erwartete Gesalbte. Auch die Parallele des Versuchungsberichtes zum AT
bestdtigt den Zusammenhang zwischen Taufe und Versuchung Jesu. Israel, das Jahwe
zu seinem Sohn erwihlt hatte (vgl. Ex 4,22), wurde durch die Feuersédule in die Wiiste
gefiihrt, d.h. durch den Heiligen Geist Jahwes (vgl. Jes 63,11.14), um dort wihrend
vierzig Jahren versucht zu werden (vgl. Dtn §,2). So wurde auch Gottes Sohn vom

Geist, der sich am Jordan geoffenbart hatte, in die Wiiste gefiihrt, um dort die

' Vol. Gnilka. J., Das Matthiusevangelium, 85.

' Die Betonung dieses besonderen theologischen Akzentes der lukanischen Fassung findet sich auch bei
vielen Fachexegeten: Vgl. Schiirmann H., Das Lukasevangelium I (=HThK 111/1), Freiburg-Basel-Wien
19904, 204-220; Schnackenburg R., Der Sinn der Versuchung Jesu bei den Synoptikern, 122-126; Dupont
1., Die Versuchungen Jesu in der Wiiste, 42-48.

170 Vgl. Benedikt X V1., Jesus von Nazareth I., 54.
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Versuchung zu bestehen.'”’ In jiidischem Kult wurde am VersShnungstag der

Stindenbock fiir Azazel in die Wiiste gejagt. Die Wiiste wird damit nach jidischem

Verstindnis als Heimat des Satans bezeichnet.!”?

Mit der Tatsache, dass der Geist
Gottes Jesus in die Wiiste fiihrt bzw. in den Kampf mit dem Satan, wird deutlich, dass
die Versuchung gottgewollt ist und zur Sendung Jesu gehort.

Lk zeichnet Jesus in seinem Evangelium als den Urpneumatiker, der das Urbild der
Sohne Gottes ist, die sich vom Geist Gottes leiten lassen, wie es auch der Romerbrief
bezeugt: ,,Denn alle die sich vom Geiste Gottes leiten lassen, sind S6hne Gottes* (R6m
8,14).'” Der Satan stoBt auf einen Jesus, der vom Heiligen Geist geboren ist (vgl. Lk
1,35), bei der Taufe vom Heiligen Geist erfiillt wurde (vgl. Lk 3,22) und dessen
offentliche Wirksamkeit unter der deutlichen Fiihrung des Heiligen Geistes steht (vgl.
Lk 4,18ff)."™

Das Regensburger Neues Testament behauptet, dass der Geistbesitz Christi keine Rolle
bei der Abwehr der Versuchung spiele: ,,Es wird nicht gesagt oder nur angedeutet, dass
der Geist ihm eingegeben habe, was er Satan antworten soll (vgl. dagegen 12,11f),
sondern mit Hilfe der Schrift weist er die Angriffe des Widersachers ab.“'”> Christus
und der Heilige Geist sind aber nicht zu trennen und der HI. Paulus betont ausdriicklich
die Einheit des Geistes mit dem Wort Gottes bzw. seine Einheit mit der Schrift: ,,Nehmt
den Helm des Heils und das Schwert des Geistes, das ist das Wort Gottes* (Eph 6,17).
Lk fiihrt zwei Geschehnisse unmittelbar aneinander heran: Jesus wird durch den Teufel
in Versuchung gefiihrt (vgl. Lk 4,2); andererseits wird er vom Geist in die Wiiste
gefiihrt(vgl. Lk 4,1). Dadurch deutet er an, dass die Abwehr des Satans, so wie die
Dimonenaustreibungen, in der Macht des Geistes geschieht.'’® Es handelt sich aber
nicht um die Weise, wie man von einem Fiihrer gefiihrt wird, sonder um eine innere
Fithrung, durch innere Eingebung.'”’

Es fillt besonders auf, dass Lk die Reihenfolge der Versuchungen umdreht, damit sie
schlieBlich in Jerusalem, wo Jesus seine Sendung vollenden muss, enden kdnnen. Die
Schlussbemerkung-,,Nach diesen Versuchungen liel der Teufel fiir eine gewisse Zeit

von ihm ab*“ (Lk 4,13), die diese Versuchungsgeschichte nur als einen Teil eines

""" Vgl. Dupont J., Die Versuchungen Jesu in der Wiiste, 12.

2 Vgl. Leder H. G., Siindenfallerzihlung und Versuchungsgeschichte, 208.

' Vgl. Schiirmann H., Das Lukasevangelium I, 207.

7 Vgl. Courth F., Der Heilsinn der Versuchung Jesu, 134.

' Schmid I., Das Evangelium nach Lukas, in: Wikenhauser A. und Kuss O. (Hg.), RNT, Regensburg
1955°, 105.

176 Vgl. Schiirmann H., Das Lukasevangelium I, 216-217.

"7 Vgl. Dupont J., Die Versuchungen Jesu in der Wiiste, 46.
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fortgesetzten Ringens zwischen Jesus und dem Teufel erscheinen lésst, ist eine

' Dieser Vers lenkt den Blick auf die Passion, die in

lukanische Besonderheit.
Jerusalem stattfindet, und die zur expliziten Versuchung wird. So kann die
Versuchungsgeschichte als versteckter Kampf, als Vorspan verstanden werden, mit dem
die Synoptiker (besonders Lk) die Richtung andeuten, in der dann Jesu Sieg iiber die
Déamonen im 6ffentlichen Wirken und letztlich im offenen Kampf am Kreuz zu sehen
ist.'”

Der lukanische Versuchungsbericht hilft uns, den geheimnisvollen Hintergrund des
Kreuzesdramas besser zu begreifen. Andererseits ermoglicht uns die Passion die volle
Bedeutung der Versuchungen Christi zu verstehen, und zwar als ihre Vorbereitung und
Ankiindigung. H. Mahnke hat richtig bemerkt: ,,Der gedankliche Zusammenhang
zwischen Versuchung und Passion Jesu ist der, dass Jesus mit der Versuchung wie
schlieBlich auch mit der Passion von der Erfiillung der Gerechtigkeit und des
Gehorsams Gott gegeniiber abgehalten werden soll.«'*

Das fortdauernde Wirken des Teufels in der lukanischen Verbindung von Versuchung
und Passion ist nicht nur bei Jesus zu sehen, sondern Lk weitet seinen Blick von den
Versuchungen Christi hin zu den Versuchungen seiner Jiinger und letztendlich seiner
Kirche: ,,Simon, Simon, der Satan hat verlangt, dass er euch wie Weizen sieben darf™
(Lk 22,31; vgl. auch Lk 22,28.40.46)."®' Hier ist schon ein parénetisches lukanisches
Anliegen zu spiiren. Die Getsemanistunde ist bei Lk vor allem eine Stunde des
intensiven Gebetsringens Jesu und er macht auch stirker als die anderen Evangelisten
auf das Gebet aufmerksam, das als das wirksame Gegenmittel Jesus selbst geiibt und
empfohlen hat: ,,Betet darum, dass ihr nicht in Versuchung geratet (Lk 22,40).'**

Im lukanischen Bericht ist die Ausrichtung auf die Zukunft, auf die Passion und die
Osterereignisse, und damit eine tiefe Einsicht in das Mysterium unserer Erlésung zu
erkennen.'®

Im Lk - Evangelium wird fiir die katechetische Tradition der Kirche ein Sitz im Leben

deutlich: Jeder Getaufte muss mit der Versuchung rechnen. So kiindet der Kampf

'8 Vgl. Courth F., Der Heilsinn der Versuchung Jesu, 134.

' v gl. Schiitz C., Die Mysterien des dffentlichen Lebens und Wirkens Jesu, 88.

%0 Mahnke H., Die Versuchungsgeschichte im Rahmen der synoptischen Evangelien, 167.
181 Vgl. Courth F., Der Heilsinn der Versuchung Jesu, 134.

'82 Schnackenburg R., Der Sinn der Versuchung Jesu bei den Synoptikern, 125.

'8 Vgl. Dupont J., Die Versuchungen Jesu in der Wiiste, 68-69.
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Christi gegen den Teufel jene Kampfe an, die die Getauften bestehen miissen.'™ Auf
diese Weise kann der Versuchungsbericht pardnetisch ausgewertet werden: ,,Wenn nun
aber ,,der Sohn“ in der Wiiste die Versuchungen, in denen Israel scheiterte, besteht,
dann hat der Wiistenaufenthalt Jesu fiir die Glaubenden in allen Anfechtungen des
Lebens seine Bedeutung - nun aber mehr als VerheiBung denn als Mahnung. Das ist
gerade darum so, weil der ,,Sohn“ dem Satan konfrontiert und in der Wiiste versucht
wurde in einer einmaligen und einzigartigen Weise, die alles lbersteigt, was den
Gldubigen je an Versuchung zustoBen kann.“'® Ist das Leben der Christen im Leben
Christi vorgezeichnet, dann ist der Sieg Christi iiber die Versuchungen mehr als Heil
und Hilfe, als nur als Vorbild zu verstehen. Wie Jesus seine eigenen Versuchungen
besteht, so soll auch der Glaubige danach trachten, siegreich aus dem Kampf mit dem
Satan hervorzugehen und sich von seinen Einfliisterungen fernzuhalten, indem er wie
Jesus und freilich mit seiner Hilfe den Sinn der Heiligen Schrift zu erfiillen sucht: ,,Du
hast dich an mein Gebot gehalten, standhaft zu bleiben; daher werde auch ich zu dir
halten und dich bewahren vor der Stunde der Versuchung, die iiber die ganze Erde
kommen soll, um die Bewohner der Erde auf die Probe zu stellen* (Offb 3,10).

,Die verschiedenen theologischen Akzente, mit denen die drei Evangelien die
Versuchungserzdhlung versehen, bestitigen die vorausgehend herausgestellten
Gemeinsamkeiten im theologischen Grundverstindnis dieser Szene. Jesus ist als
geisterfiillter Gottessohn der Besieger der Bdsen; auf dem dunklen Hintergrund der
Angriffe Satans tritt Jesus bereits zu Anfang seines Offentlichen Wirkens als der

«186

unvergleichlich Starkere hervor. Was die drei Synoptiker in ihrem Bericht von den

184 Jacques Dupont meint: ,,Der traditionelle Charakter der zwischen Taufe und den Versuchungen
herzustellenden Bezichung kann in der Pardnese von 1 Kor 10 eine Bestitigung finden. Paulus ruft den
Korinthern zunichst die Ereignisse beim Auszug aus Agypten in Erinnerung. Dabei hebt er ihren
symbolischen Gehalt hervor: die Isracliten ‘waren alle unter der Wolke, sind alle durch das Meer
gezogen, wurden alle auf Mose in der Wolke und im Meer getauft; alle haben sie von der gleichen Speise
gegessen und von dem gleichen geistigen Trank getrunken'(V.1-3). Sie haben alle eine Initiation erhalten,
vergleichbar der der Glaubigen. Und dennoch ist die grofte Zahl von ihnen Gott nicht angenehm gewesen
(V.5). Thr Beispiel soll uns lehren, keine bosen Begierden zu nédhren, wie sie selbst sie gehabt haben
(V.6), keine Gotzenanbeter zu werden, wie sie es nach Ex 32,6 gewesen sind (V.7), keine Unzucht zu
treiben, wie sei es nach Num 25 getan haben (V.8), den Herrn nicht zu versuchen, wie sie es nach Num
17 taten (V.10). Die Geschichte der Verfehlungen Israels im Laufe seines Zuges durch die Wiiste muss
demnach die Glaubigen vor den Versuchungen warnen, die sie nach ihrer Taufe erwarten. Die Geschichte
der Versuchungen Jesu hat ihren ganz festen Platz in diesem Schema: auch der Herr selbst wurde nach
seiner Taufe versucht, wahrend er sich in der Wiiste authielt. Dieses Schema bleibt selbst dann giiltig,
wenn Paulus nicht auf die gleichen Texte zuriickgreift wie der Evangelienbericht, um die Versuchungen
zu veranschaulichen; nichts zwingt dazu, diese beiden Versuchungsreihen auf einen gleichen Prototyp
zurlickzufithren: Dupont J., Die Versuchungen Jesu in der Wiiste, 67.

185 Schiirmann H., Das Lukasevangelium I, 205.

186 Courth F., Der Heilsinn der Versuchung Jesu, 135.
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Versuchungen Jesu darlegen, wird sich weiter im Leben Jesu zeigen, wo er die
Damonen siegreich bezwingt; und alle falschen bzw. triigerischen Zeichenforderungen
und Messiaserwartungen ablehnt. Er braucht nicht fiir sich selbst Zeugnis abzulegen.
Was ihn bestitigt, ist einzig und allein das Wort Gottes, ja, Gott allein.

C. Schiitz hat die Tiefe des Mysteriums der Liebe bzw. der Leidenschaft (Passion)
Gottes fiir die Menschen, die in den Versuchungen sichtbar ist, wunderbar beschrieben:
,.Der Satan weill um die verwundbare Stelle Gottes, seine Liebe und Leidenschaft fiir
die Menschen. Ein Kompromiss, kurz und billig, geniigte, und Jesus wére am Ziel, die
Wunde wire geheilt. Die Antwort zeigt, dass er anders wihlte: den Umweg, die Miihe,
das Kreuz. Die Wiirfel gegen Satan sind gefallen. Christi Passion wird zur »Passion«.
Im Mysterium der Versuchung aber bleibt fiir immer die Erinnerung eingeschrieben,
dass wir »teuer erkauft« sind (vgl. 1Kor 6,20). Gott zahlt fiir seine Passion den Preis

seines Lebens.“'®

2.3. Die Frage nach der historischen Wahrheit der Versuchung
Jesu

Die erste Frage, die beim Lesen des Versuchungsberichtes bei den Synoptikern
auftaucht, ist die Frage nach der historischen Wahrheit der Versuchungen Jesu. Es ist
deutlich, dass bei den Versuchungen niemand dabei war. Sind die Versuchungen Jesu
ein Mythos, eine Legende, ein Produkt der Urgemeinde oder sind die Versuchungen
eine historische Tatsache?

Da es offensichtlich ist, dass wir nicht {iber Augenzeugenberichte der Evangelisten
verfiigen, kann die Frage nach der historischen Wahrheit nur indirekt behandelt werden,
wie dies J. Dupont versucht hat. Er referiert die Position von W. Bousset, M. Dibelius
und E. Lohmeyer, die die Hypothese vom Ursprung in der Gemeinde vertreten, mit dem
Hinweis darauf, dass der Text den Bediirfnissen entspricht, die nur einer christlichen
Gemeinde entsprechen konnen. Da die jiidischen Messiaserwartungen nicht erfiillt
worden sind, hat die Urgemeinde eine Erkldrung dafiir im Versuchungsbericht
gefunden, in dem diese Messiasvorstellungen verurteilt werden, wie z. B. die Frage,

warum Jesus gewisse Wunder nicht gewirkt hat bzw. dass er nichts getan hat, um auf

187 Schiitz C., Die Mysterien des dffentlichen Lebens und Wirkens Jesu, 87.
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menschliche Weise zur Macht zu kommen. Es liege dem Versuchungsbericht also eine
apologetische Tendenz zugrunde.'*®

Demgegentiiber wird aber in allen Evangelien deutlich, dass nicht erst die Gemeinde,
sondern schon Jesus selbst allen falschen Auffassungen seiner Messianitét
entgegengetreten ist, sie scharf verurteilt und letztendlich durch seine Annahme des
Kreuzes entlarvt hat; er ist sogar unter der spottischen Uberschrift ,,Kénig der Juden*
gestorben. Jesus hat ganz deutlich mit seinem Auftreten Messiaserwartungen in seiner
Umgebung geweckt. Diese hatten aber fiir die christliche Gemeinde keine Bedeutung

mehr.'®’

Die Urgemeinde hat einen festen Glauben an den wahren Christus gehabt und
daher hatte sie die Erkldrungen iiber die Messianitét Jesu nicht notig. Weiterhin ist die
Absicht des Versuchers vor allem auf die innere Haltung Jesu gerichtet und nicht in
erster Linie auf dulere Handlungen wie z.B. Wunder. Wie schon erwdhnt wurde, ist die
Hauptabsicht des Teufels, Christus zum Ungehorsam zu verleiten, indem er ihm ein
Messiasideal darstellt, das angenehmer zu verwirklichen und auch anscheinend
erfolgreicher gewesen wire, als das des vom Vater bestimmten Gottesknechtes. Der
Sinn des inneren Kampfes Jesu ist offensichtlich viel tiefer als es etwa seine
Auseinandersetzung mit der herrschenden jiidischen Messiasidee wire.'”® Dieser Sinn
der Versuchung spricht dafiir, dass die Verfassung des Versuchungsberichtes sehr
schwer auf die Urgemeinde zuriickgehen kann.

Viele Autoren meinen, dass die Versuchungsgeschichte aus einem katechetischen
Anliegen verfasst worden sei. Sie will den Christen, die sich in einer Priifung befinden,
Jesus als Beispiel der Treue und der Uberwindung der Versuchungen darstellen.'"
Wenn nicht der politische Charakter der jiidischen Messiasidee fiir die Urgemeinde
Bedeutung hatte, wohl aber dann der Glaube an die verfiihrerische und verderbliche
Macht Satans, dessen Angriffe sie selber tiglich erfahren hat. Diese Tatsache wire als
Sitz im Leben der Versuchungsgeschichte in der Urgemeinde viel versténdlicher, als die

192

der falschen Messiaserwartungen. = Es ist verstindlich, dass die Katechese den

Versuchungsbericht benutzt hat, um die Christen, besonders die Tauflinge, tiber die

' Vo], Dupont J., Die Versuchungen Jesu in der Wiiste, 92-95.

% Vgl. Dupont J., Die Versuchungen Jesu in der Wiiste, 111.

0 Vgl. Schmid J., Das Evangelium nach Matthdus, in: Wikenhauser A. u. Kuss O. (Hg.), RNT,
Regensburg 1956°, 66.

1'Vgl. Dupont J., Die Versuchungen Jesu in der Wiiste, 95.

192 Vgl. Schmid J., Das Evangelium nach Matthdus, 67.
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Gefahren, denen sie ausgesetzt sind, zu belehren. Trotzdem bedeutet das in keinem Fall,
dass sie ihn erfunden hat.'”

Mit vielen Exegeten teilt auch J. Dupont die Auffassung, dass der Versuchungsbericht
eher auf Jesus, als auf die Urgemeinde zuriickgeht. Es ist dabei aber festzuhalten, dass
nichts aus dem Versuchungsbericht auf Jesus als Autor hinweist, er tritt nicht als
Erzdhler auf, vielmehr wird {iber ihn berichtet. Selbst die Worte, mit denen er auf die
Angriffe des Teufels antwortet sind alle Schriftzitate aus dem Buch Deuteronomium.
Weiter wird auch deutlich, dass der Versuchungsbericht nicht wortwortlich als reale
Geschichte anzunehmen sei.'”* Eines der Hauptargumente fiir die Meinung, dass dieser
Bericht auf Jesus zuriickgeht, ist der messianische Charakter des Berichtes und seine
belehrende Funktion iiber die Gestalt und Aufgabe des Messias. Die Theorie, dass die
Urgemeinde eine solche Belehrung notig hatte wurde bereits ausgeschlossen: Die ersten
Christen wussten iiber den Charakter der Messianitdt Jesu Bescheid, nicht aber die
Jiinger Jesu selbst, wihrend er noch unter ihnen weilte.

Man kann aufgrund verschiedener Anhaltspunkte vermuten, dass ein Missverstindnis
des Wesens der Messianitdt Jesu im Petrusbekenntnis von Cesarea Philippi und in der
folgenden Versuchung Petri zu erkennen ist. Nach seinem Bekenntnis, emport sich
Petrus iiber die nicht erwartete Leidens- und Todesankiindigung Jesu.'*® Fiir Jesus ist es
klar, dass hier nicht nur ein Missverstindnis seiner Messianitét vorliegt, sondern auch
eine Versuchung, die vom Teufel selbst kommt und ihn in eine Situation der
Entscheidung zwischen Gehorsam und Auflehnung dem Willen Gottes gegeniiber

19, »Weg mit dir Satan, geh mir aus den Augen! Denn du hast nicht das im Sinn,

stellt
was Gott will, sondern was die Menschen wollen* (Mk 8,33; vgl. Mt 16,23). Diese
vorosterlichen Messiaserwartungen der Jinger Jesu erkldren leicht die Absicht, warum
die Erzdhlung auf Jesus zuriickgehen konnte; sowohl Satan, als auch Petrus wollen
Jesus von seinem Messiasverstindnis abbringen: ,,Durch den Bericht seiner
Versuchungen hétte Jesus seinen Jiingern verstdndlich machen wollen, dass das, was sie
von ihm erwarteten, in seinen Augen nichts anderes als eine Versuchung des Teufels

war.“'”” J. Dupont meint, dass es zwischen einem streng historischen Verstindnis und

einer ganz legendenhaften Auslegung eben eine Mitte gebe, die am ehesten der Realitit

'3 Vgl. Dupont J., Die Versuchungen Jesu in der Wiiste, 97.

194 Vgl. Mahnke H., Die Versuchungsgeschichte im Rahmen der synoptischen Evangelien, 194.

195 Vgl. Dupont J., Die Versuchungen Jesu in der Wiiste, 114.

1% Vgl. Gibson J. B., The Temptations of Jesus in Early Christianity (=JSNT.S 112), Sheffield 1995, 222.
197 Dupont J., Die Versuchungen Jesu in der Wiiste, 114.
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entspricht: ,,Jesus spricht von einer Erfahrung, die er gemacht hat, aber er {ibersetzt sie
in eine bildhafte Sprache, die geeignet ist, den Sinn seiner Zuhorer zu beeindrucken.«'*®
Es wurden hier nur einige Griinde angegeben, die den Versuchungsbericht
verstandlicher machen, wenn man annimmt, dass er auf Jesus zuriickgehe: Der Bericht
antwortet auf die Fragen, die dem 6ffentlichen Wirken Jesu zugehoren und er spiegelt
seine Anliegen wieder, was auf dem Hintergrund der Urgemeinde viel schwerer zu
erkldren wire.

Nach all diesen Uberlegungen kann man eine Schlussfolgerung ziehen und wohl H.
Schiirmann recht geben, wenn er meint: ,,Am Ende will die Erzdhlung ja doch viel mehr
sein als nur Reflex eines historischen Geschehens; sei es ein duleres oder ein inneres,
sie ist zunéchst in erzédhlender Form ein Summarium hoher friihchristlicher Christologie
und Soteriologie, das historisch schwer zu hinterfragen ist.“'*” Die letzte Antwort auf

die Frage der historischen Wahrheit der Versuchungen Christi ist natiirlich nicht mehr

Aufgabe der Wissenschaft, sondern ist vor allem eine Sache des Glaubens.

198 Dupont J., Die Versuchungen Jesu in der Wiiste, 124-125.
199 Schiirmann H., Das Lukasevangelium I, 220.
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3. DIE VERSUCHUNG CHRISTI IN DEN TEXTEN DER
KIRCHENVATER

Es wurde im vorigen Kapitel unter anderem gezeigt, dass die Versuchung Christi im
Zusammenhang zu anderen Texten der HI. Schrift und damit auch zur gesamten
Heilsgeschichte steht, obwohl dies die moderne Exegese nicht ausdriicklich betont. Die
Versuchung Jesu in der Wiiste ist der Beginn eines gewaltigen Kampfes zwischen
Christus und dem Satan. Dieser Kampf bestimmt das Wesen der Heilsgeschichte, so
dass die Versuchung einen wichtigen Platz in der Gesamtstruktur des Heilsmysteriums
findet.

Wie schon erwidhnt, wurde die Versuchung Christi seit der Aufkldrung aus
verschiedenen Griinden ziemlich vernachléssigt oder bei manchen Autoren sogar vollig
ausgelassen. Trotz neuer exegetischer Impulse, findet die Szene von den Versuchungen
Christi in der zeitgendssischen Christologie noch immer kein besonderes Interesse.””’
Es fillt auch auf, dass deren soteriologischer Gehalt kaum ausgewertet ist.

In der Questio des heiligen Thomas {iber die Versuchung Jesu zitiert er ausgesprochen
viele Kirchenvéter: Origenes, Chrysostomus, Ambrosius, Augustinus, Hilarius, Leo den
GroBen, Hieronymus, Gregor den GroBen usw.”’' In zeitgendssischen Kommentaren
findet man in diesem Zusammenhang jedoch kaum Verweise auf die Kirchenviter.*”
Die Viter bringen die Versuchungsgeschichte immer mit anderen biblischen Themen in
Verbindung wie z. B. alttestamentliche Geschichten (Christus der neue Adam, das neue
Israel, der neue Mose), andere Mysterien des Lebens Jesu (Taufe, Passion), oder das

203 Eg besteht dazu

Leben der Kirche (exemplarische Bewertung des Kampfes Christi).
in der patristischen Auslegung, trotz aller unterschiedlicher Akzentsetzungen, eine feste
Einheit in der Betonung, dass Christi Uberwindung der Versuchung eine soteriologische
Funktion hat.***

Daher ist leicht zu erkennen, dass, um das Mysterium der Versuchung Christi als Teil
des Heilsmysteriums zu verstehen, auf die Kirchenvéter zuriickgegriffen werden muss.

Die Viter sprechen nicht ausdriicklich von den Versuchungen Christi als Mysterium,

2% vgl. Courth F., Der Heilsinn der Versuchung Jesu, 126.

' vgl. Courth F., Der Heilsinn der Versuchung Jesu, 126.

22 vgl. Koppen K.P., Einleitung in: Die Auslegung der Versuchungsgeschichte unter besonderer
Beriicksichtigung der Alten Kirche, (=BGBE 4), Tiibingen 1961, 1.

*® Rocco U., Tentazione, in: DPAC I, 3364.

2% Steiger J. A., Versuchung, Kirchengeschichtllich in: TRE XXXV, 53.
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aber sie betrachten nie die Versuchung als eine selbststindige Episode, sondern immer
im groflen heilsgeschichtlichen Zusammenhang, was ihren Mysteriencharakter deutlich
zum Ausdruck bringt.*”> In diesem Sinne hat die Auslegung der Viter auch zur

modernen Exegese vieles Bemerkenswerte beizutragen.

3. 1. Irenaus von Lyon

Irendus von Lyon, der aus Kleinasien stammte, war der bedeutendste Theologe des
zweiten Jahrhunderts. Er galt er als Schiiler Polykarps von Smyrna und wurde spiter
zum Bischof von Lyon ernannt. Uber sein spiteres Leben ist uns nichts bekannt, nur die
Nachricht, die erst bei Gregor von Tours auftaucht, dass er als Martyrer gestorben ist.
Den GroBteil seines Lebens hat er der Widerlegung verschiedener gnostischer Héresien
gewidmet und als Frucht dieser Bemiihungen hat er uns sein bedeutendstes Werk
,Adversus Haereses in fiinf Biichern hinterlassen, das aus der Zeit um 180-185
stammt.?°
Das Thema der Versuchungen Christi behandelt Irendus im fiinften Buch des Werkes
»Adversus Haereses“ und zwar im Rahmen seines Hauptgedankes bzw. der
Rekapitulation aller Dinge in Christus. Um seine Uberlegungen iiber die Versuchungen

richtig zu verstehen, ist es notig seinen Rekapitulationsbegriff zu verstehen, aufgrund

dessen er alle weiteren Gedanken entwickelt hat.

3.1.1. Die Rekapitulation

Es ist bekannt, dass der Rekapitulationsgedanke vom HI. Paulus stammt, genauer aus
dem fiir Irendus entscheidenden ersten Kapitel des Epheserbriefes: ,,(...) und hat uns
das Geheimnis seinen Willens kundgetan, wie er es gnadig im Voraus bestimmt hat: Er
hat beschlossen, die Fiille der Zeiten heraufzufiihren, in Christus alles zu Vereinen207,

alles, was im Himmel und auf der Erden ist“**® (Eph 1,9-10).*”” Schon im ersten Teil

2% vgl. Koppen K. P., Anfechtung, Anfechtung Christi in der Alten Kirche, in: TRE II, 687.

2% ygol. Altaner B., Stuiber A., Patrologie, Freiburg im Breisgau 1993, 110-111.

27 In der lateinischen Ubersetzung aus der Vulgata des griechischen Wortes dvakepalaiootc wird hier
das Wort recapitulatio, (caput=Kopf, Haupt) beniitzt. Vgl. Scharl E., Recapitulatio Mundi, (=FThSt 60),
Freiburg im Breisgau 1941, 6.

2% 11y der FuBnote der Jerusalemer Bibel steht dazu: ,,.Der ganze Brief entfaltet den Gedanken, dass
Christus die geschaffene Welt, welche die Siinde verderbt und entzweit hat, erneuert und unter seiner
Herrschaft wieder vereinigt, um sie zu Gott zuriickzufiihren: die Welt der Menschen, in der Juden und
Heiden in ein und demselben Heil vereinigt sind, und auch die Welt der Engel, Neue Jerusalemer Bibel:
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dieser Arbeit ist erwdhnt worden, dass diese Verse des Epheserbriefes ganz
entscheidend fiir ein paulinisches Verstindnis des Mysteriums sind: Es ist das
Mysterium des gottlichen Willens, das Mysterium des gottlichen Ratschlusses, in
Christus, ndmlich durch sein Kreuz und seine Auferstehung, alles zu rekapitulieren bzw.
aller Schopfung das Heil zu bringen.”'® Der fleischgewordene Logos rekapituliert die
ganze Menschheit, d.h. die ganze Menschheit ist jetzt unter ein neues Haupt gestellt
worden; der Leib hat einen neuen Kopf bekommen, und der ist Christus Jesus selbst, der
neue Adam (vgl. Rém 5,12-21; 1 Kor 15,21-22).2"

Dieser Rekapitulationsgedanke herrscht in den Schriften des heiligen Irendus vor, der
der erste kirchliche Paulusinterpret war dessen Werk uns erhalten ist*'? und dieser hat
seine Theologie vor allem in der Auseinandersetzung mit seinen gnostischen bzw.
markionitischen und valentinanischen Gegnern weiterentwickelt und neu zur Geltung
gebracht. Als Gegensatz zur gnostischen Lehre, betont er die reale Erlosung, wozu aber
ein Gottmensch notwendig ist. Christus ist deswegen zur Vergéttlichung der
Menschheit Mensch geworden: das ist die Zusammenfassung, Vereinigung,
Widerherstellung und Vollendung der Menschheit und des Alls in Christus, wofiir in
seinen Schriften das Wort recapitulatio steht.*"

Bei Paulus war auch die Rede vom Mysterium als Schriftgeheimnis indem Christus der
Sinn der ganzen Entwicklung des AT ist. Irendus fiihrt diesen Gedanken weiter, indem
er behauptet, dass nicht nur Christi Ankunft und Leben im AT vorgebildet sind, sondern
auch das Leiden des Gerechten. Wenn Christus {iber das vergossene Blut der Gerechten
spricht (vgl. Lk 11,50-51), deutet er die kiinftige Rekapitulation des vergossenen Blutes
aller Gerechten auf sich selbst an.”'* Die recapitulatio steht auch in diesem
theologischen Sinn wieder fiir ,,erfiillen®, ,,vollenden®, ,,zusammenfassen. 215

Irendus bringt ganz deutlich zum Ausdruck, dass die Rekapitulation der Kern des

gottlichen Heilsmysteriums ist, indem er sagt, dass das Wort (Logos) ,,als die Zeit sich

Einheitstibersetzung mit dem Kommentar der Jerusalemer Bibel, Deissler A., Vogtle A. (Hg.), Freiburg
im Breisgau 2000'".
29 ygl. Peters G., I Padri della Chiesa vol. 1.: dalle origini al Concilio di Nicea (+325), Roma 1984,

325.

210 Vgl. Grillmeier A., Geschichtlicher Uberblick iiber die Mysterien Jesu im allgemeinen, 6.

2'vel. Peters G., I Padri della Chiesa vol. 1, 325.

*12 Es ist wahrscheinlich, dass die kleinasiatischen Vorgénger und Zeitgenossen des Irendus (Polycarp,
Melito u.a.) ebenfalls in groBerem Umfang von den paulinischen Briefen Gebrauch gemacht haben, doch
sind ihre Werke zum grof3en Teil verloren gegangen.

213 Vgl. Altaner B., Stuiber A., Patrologie, 115.

1% ygl. Irendus von Lyon, Adv. Haer. V,14,1 (Brox, FC 8/5, 115-117).

213 ygl. Scharl E., Recapitulatio Mundi, (=FThSt 60), Freiburg im Breisgau 1941, 11.
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erfiillte, (vgl. Gal 4,4), in einem Menschen, um des Menschen willen, Fleisch geworden
ist und die gesamte fiir den Menschen geltende Heilsordnung ausgefiihrt hat.“*'® Anders
gesagt, ist bei Irendus, so wie bei Paulus, Jesus Christus der Inbegriff allen
Heilsgeschehens und die Vollendung des Alls. Das ist der Kernbegriff des
Rekapitulationsgedankens bei Irendus.

Auch E. Scharl behauptet in seinem Werk ,,Recapitulatio mundi* iiber den heiligen
Irendus, dass die reale Rekapitulation die Verwirklichung, zugleich Offenbarung der
intentionalen Rekapitulation ist, und dass der ganze Begriff auf eine Person deutet, die
der Triger der gesamten Rekapitulation ist.”'” Das ist nichts anderes als die Bestitigung
des inneren Zusammenhangs des Rekapitulationsbegriffes des Irendus mit dem im
ersten Teil dieser Arbeit beschriebenen Mysteriumsbegriffes: Das Mysterium ist die
Verwirklichung (Offenbarung) des gottlichen Planes (Wille, Intention), in einer Person
(Christus) der ganzen Menschheit das Heil zu bringen.

Irendus stellt also zwei Hauptkomponenten des Rekapitulationsbegriffes dar: einerseits
vereint Christus in sich die ganze Menschheit und damit auch die ganze Schopfung;
andererseits stellt er sie als der neue Adam wieder her*'®: ,,Vielmehr nahm er Fleisch an
und wurde Mensch, um die langzeitige Entwicklung der Menschen in sich
zusammenzufassen, indem er uns kurz und biindig das Heil gewéhrte, damit wir das,
was wir in Adam verloren hatten, nimlich Bild und Gleichnis Gottes (vgl. Gen 1,26) zu
sein, in Christus Jesus zuriickerhielten.“?'® Der Rekapitulationsgedanke ist stark mit der
Heilsgeschichte verbunden, oder besser gesagt ist er ein Aspekt in der gottlichen

220

Okonomie.”” Mit dem Begriff Okonomie ist die gesamte Geschichte, beide Testamente,

Schopfung und Erlosung unter einen einheitlichen Aspekt gebracht und als Geschehen
in der Welt von Gott initiiert.”!

Christus ist in die ganze Schopfung unsichtbar hinein gekreuzigt und er nimmt, sichtbar
am Kreuz, den gesamten Kosmos zusammenfassend in sich hinein, um sein priméres

22 Im Menschgewordenen Christus sicht der

Ziel zu erfiillen: die Rettung der Menschen.
Mensch sich, erkennt sein eigenes Muster, seinen Prototypen, er weil3, wessen Abbild er

ist. Bei der Erschaffung des Menschen hatte Gott Vater seinen Sohn, der Mensch

*1® Trendus von Lyon, Adv. Haer. 111,174 (Brox, FC, 8/3, 217).

17 vgl. Scharl E., Recapitulatio Mundi, 31.

28 vel. Peters G., I Padri della Chiesa vol. 1, 325.

% Irendus von Lyon, Adv. Haer. 111, 18,1 (Brox, FC 8/1, 221).

220 Vgl .Peretto E., La lettera ai Romani nell’Adversus Haereses d'Ireneo, (=QVCh 6), Bari 1971, 202-
205.

221 ygl. Brox N., Irendius von Lyon, in: RAC XVIII, 839.

222 ygl. Noormann R., Irendius als Paulusinterpret, (=WUNT-2. Reihe 66), Tiibingen 1994, 344-345.
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werden sollte, im Blick und gerade das ist die Rekapitulation223: ,,Wie konnte er den
besiegen, der dem Menschen an Stirke iiberlegen war (vgl. Mt 12,29; Lk 11,21f) und
der den Menschen nicht nur besiegt hat, sondern ihn auch in seiner Gewalt behielt? Und
wie hat er den besiegen konnen, der gesiegt hatte, den Menschen aber, der besiegt
gewesen war, freilassen konnen, wenn er dem Menschen nicht {iberlegen gewesen wire,
der besiegt gewesen war? Aber dem Menschen iiberlegen sein, der nach der Ahnlichkeit
mit Gott geschaffen ist, und noch herausragender sein als er, wer anderer kann das als
der Sohn Gottes, nach dessen Ahnlichkeit der Mensch geschaffen ist.«***

So kommt man zum zweiten Aspekt des Rekapitulationsgedankes des Irendus, der im

oberen Zitat schon angedeutet ist: der neue Adam rekapituliert das Werk des ersten

Adams.

3.1.2. Die Adam-Christus Typologie

Dass die patristische Auslegung die Versuchungen Christi immer in grofe
heilsgeschichtliche Zusammenhénge stellt, wird zunédchst dadurch deutlich, dass die
Bezichung zwischen dem Fall Adams und dem Sieg Christi iiber den Versucher in
verschiedenen Formen immer wieder hergestellt wird.??

Nach Chrysostomus beginnt der Teufel seinen Kampf gegen Christus, wie schon bei
den Stammeltern, mit der Begierde des Fleisches, wobei Christus seinem Ansinnen
nicht nachkommt und damit zeigt, dass der Christ in keinem Falle dem Teufel
gehorchen darf.**®

Cyrill von Alexandrien stellt die Gegeniiberstellung von Adam und Christus in
paulinischen Gedankenformen dar: um unsretwillen musste Christus den Kampf mit
dem Satan auf sich nehmen um zu zeigen, dass wir, die wir in Adam schwach geworden
sind, jetzt wieder in Christus geistliche Stirke besitzen.?*’

Auch Irendus streicht deutlich die Verbindung zwischen Adam und Christus heraus,

wobei er hdufig auf das paulinische Adam-Christus-Schema zuriickgreift. Zuerst zeigt

er die ganze Ohnmacht und Unfdhigkeit des adamitischen Menschen aus dieser

3 Vagl. Peters G., I Padri della Chiesa vol. 1, 326.

2% Irendus von Lyon, Adv. Haer. IV,33,4 (Brox, FC 8/4, 259-261).

2 vgl. Koppen K. P., Anfechtung, Anfechtung Christi in der Alten Kirche, in: TRE II, 687.

26 ygl. Johannes Chrysostomus, Mt. Com. XII1,1 (Baur, BKV” 23/11, 210-211), Kempten 1915.

227 ygl. Képpen K.P., Die Auslegung der Versuchungsgeschichte unter besonderer Beriicksichtigung der
Alten Kirche, 81.
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ausweglosen Situation allein herauszukommen: ,,Es war unmoglich, dass der Mensch,
der einmal (vom Bdsen) besiegt und wegen seines Ungehorsams ausgesto3en worden
war, wieder neu gebildet wurde und den Siegespreis erhielt; genauso unméglich war es,
dass einer das Heil erlangte, der unter die (Macht der) Siinde gefallen war. Beides hat

«228 Mit anderen

der Sohn vollbracht, der das Wort Gottes ist, der vom Vater herabstieg.
Worten, muss Gott anstelle des Menschen das tun, was der Mensch nicht alleine kann:
der Retter muss ein zweiter Adam sein, um die Menschheit in gleicher Weise
reprisentieren zu konnen, wie der erste.””” Wie sich der Rekapitulationsgedanke durch
das ganze Werk des Irendus durchzieht, ist auch hier deutlich bemerkbar. Wie wir
ndmlich durch einen Menschen (Adam) in die Gewalt des Teufels geraten sind, so
haben wir auch durch einen Menschen (Christus) wieder die Freiheit erlangt. Deshalb
nennt sich Christus Menschensohn, weil er den ersten Menschen in sich

rekapitulierte.**

Diese Rekapitulation als Wiederherstellung bedeutet also die
Uberwindung der Macht der Siinde und den mit ihr gekommenen Tod mit seinen
Folgen. Der Sieg Christi ist vollstindig und universal: Der Tod ist nur dann wirklich
besiegt, wenn auch Adam als das erste Opfer des Todes befreit wird und gerade das hat
Christus getan. >

Der repridsentative Charakter Jesu Christi als der zweite Adam betrifft, nach
irendischem Verstidndnis auch seine Geburt, wodurch die neue Genealogie eréffnet und
ermdglicht wird.>*? Gerade durch das Motiv der Geburt aus einer Jungfrau veranlasst,
geht Irendus ein Stiick weiter, und ergédnzt seinen Rekapitulationsgedanken um ein
weiteres Element: Nachdem er iiber Christus als den neuen Adam gesprochen hat,
erginzt er diese Typologie mit der Gegeniiberstellung von Eva und Maria.

Die fiir die Rekapitulation notwendige Entsprechung zur Erschaffung des ersten Adams

33 wird durch die Geburt aus der Jungfrau Maria gesichert.

aus der jungfriulichen Erde,
In ihrer Jungfriulichkeit zum Zeitpunkt des Falls bzw. zum Zeitpunkt der Ankiindigung
der Geburt durch den Engel, sieht Irendus die grundlegende Entsprechung zwischen Eva

und Maria, wobei die weitere Entsprechung in der Tatsache zu erkennen ist, dass die

28 Trendus von Lyon, Adv. Haer. 111, 18,2 (Brox, FC 8/3, 221).

% Vgl. Noormann R., Irencius als Paulusinterpret, 455.

29 vgl. Koppen K.P., Die Auslegung der Versuchungsgeschichte unter besonderer Beriicksichtigung der
Alten Kirche, 81-82.

»!'vgl. Noormann R., Irencius als Paulusinterpret, 166.

2 Vgl. Noormann R., Irencius als Paulusinterpret, 439-440.

23 Auch der heilige Ambrosius spricht von der jungfraulichen Erde, der Adam entstammte: ,,.Der
jungfriulichen Erde entstammte Adam, einer Jungfrau Christus.* Ambrosius, Exp. Ev. Luc. 1V,7
(Niederhuber, BKV 21/11, 162).
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beiden Jungfrauen durch die Rede eines Engels zu ihrer entscheidenden Tat veranlasst
werden. Wie Eva als Jungfrau die Einfliisterung des Teufels angenommen und so den
Tod geboren hat, so hat die Jungfrau Maria durch die Annahme der Botschaft des
Engels der Menschheit das neue Leben gebracht und auf diese Weise in sich Eva
rekapituliert.”* Hier wird in Ansitzen bereits das Thema der Versuchung durch einen
Engel, ndmlich den gefallenen Engel, angedeutet.

Das Kapitel iiber die Versuchungen erdffnet Irendus mit der Erwdhnung der Geburt
Christi aus einer Jungfrau. Auf diese Weise weist er auf die VerheiBung von Gen 3,15
und damit auf den entscheidenden Kampf zwischen Jesus und dem Satan hin, womit er
die Adam-Christus-Typologie (Eva-Maria) an die Versuchungen Christi ankniipft.

Mit dieser Typologie wird also auch die Versuchungsgeschichte in den umfassenden
Rahmen des Heilsmysteriums bzw. der Heilsgeschichte hereingeholt, die nach der
Meinung des Irendus Christus, der zweite Adam, in seinem Leben, Tod und Auferstehen
zu rekapitulieren hatte.>*

Anders als die modernen Auslegungen bringen die Kirchenviter jede der drei
Versuchungen Christi mit dem Fall Adams in Verbindung, was als Hohepunkt der
patristischen Paralleldarstellung zwischen dem Siindenfall und der Versuchungen
Christi gilt.>*® Trendus hat diesen Aspekt in seiner Interpretation ziemlich ausfiihrlich

entwickelt, was etwas spiter in dieser Arbeit noch gesondert behandelt wird.

3.1.3. Der Sieg iiber den Versucher als Zentralstiick im Rekapitulationswerk
Christi

,»Christ has come into the world in order to fight a battle. He was born not only to reveal

God and show man’s nature in its purity, but also was sent as an armed man into en-

24 Den AnstoB zu dieser Gegeniiberstellung sollte Irenéus von Justin erhalten haben: ,,Andererseits
wissen wir, dass er durch die Jungfrau Mensch geworden ist, damit auf dem gleichen Wege, auf welchem
die von der Schlange verursachte Siinde ihren Anfang nahm, die Siinde auch aufgehoben werde. Denn
Eva, welche eine unverdorbene Jungfrau war, gebar, nachdem sie das Wort der Schlange empfangen
hatte, Stinde und Tod. Die Jungfrau Maria dagegen war voll Glaube und Freude, als der Engel Gabriel ihr
die frohe Botschaft brachte, der Geist des Herrn werde iiber sie kommen und die Kraft des Hochsten
werde sie iiberschatten, weshalb auch das Heilige, das aus ihr geboren werde, Sohn Gottes sei. Und sie
antwortete: «mir geschehe nach deinem Worte!».“ Dial. C,4-5 (Héuser, BK V7 33, 163-164).

3 Vagl. Schiitz C., Die Mysterien des dffentlichen Lebens und Wirkens Jesu, 90; vgl. dazu Irenius von
Lyon, Adv. Haer. V, 21,1 (Brox, FC 8/5, 163-165).

38 ygl. Képpen K.P., Die Auslegung der Versuchungsgeschichte unter besonderer Beriicksichtigung der
Alten Kirche, 81.
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emy-occupied territory. His purpose was battle and His mission was victory, for only so
could man be rescued and God’s image revealed.”*’

Mit diesen Worten beschreibt G. Wingren treffend, worum es im einundzwanzigsten
Kapitel des fiinften Buches ,,Adversus Haereses* geht. Christus tritt in einen Kampf mit
dem Teufel, der den Menschen in seiner Gewalt seit dem Fall des Adams gefesselt hilt.
Sofort im ersten Satz fiihrt Irendus das Thema weiter voran: ,Da er schon alles
rekapitulierte (zusammenfasste), hat er auch den Krieg gegen unseren Feind
rekapituliert.“**® Damit kniipft er an das bekannte Zitat von Eph 1,10 am Ende von
»Adversus Haereses V 20,2 an, womit er deutlich das Thema der Rekapitulation mit
einer neuen Perspektive besetzen will. Es stellt sich daher die Frage, wie sich die
Aufhebung des Falls Adams und seiner Folgen konkret vollzieht. Als rekapitulierende
Taten gelten bei Irendus der Sieg Christi iber den Versucher und sein Todesgehorsam
am Kreuz.”’
Irendus bringt immer deutlicher den Charakter der Rekapitulation als der eines Kampfes
bzw. eines Krieges mit dem Teufel zum Ausdruck. Der Akzent verschiebt sich vom
Ausgleich des Ungehorsams des ersten Adam durch den zweiten, wo besonders die
Schuldhaftigkeit des Menschen betont wird, zur Wahrnehmung und Ernsthaftigkeit der
Macht, die Adam verfiihrte und so alle Menschen in ihrer Gewalt hielt. Es ergibt sich,
dass um den gefallenen Menschen zu befreien nicht allein die Authebung seiner Siinde

geniigt, sonder auch die Beseitigung der verfiihrerischen Macht nétig ist.**°

3.1.3.1. Gen 3,15 (Protoevangelium) als Ausgangspunkt der Interpretation der
Versuchung Christi

Irendus beginnt mit einer Einfilhrung seiner Leser in den groflen Kontext der
Heilsgeschichte, in der die Versuchung Christi ihren Platz hat. Der Menschensohn, aus
einer Jungfrau geboren, rekapituliert den Fall des ersten Menschen indem er den Feind,
die alte Schlange besiegt, die diesen Fall verursacht hat.**! Er tut dies als die Erfiillung

der VerheiBBung von Gen 3,15: ,Feindschaft setze ich zwischen dich und die Frau,

7 Wingren G., Man and the incarnation, A Study in the Biblical Theology of Irenaeus, Edinburgh-
London 1959, 114.

2% Irendus von Lyon, Adv. Haer. V, 21,1 (Brox, FC 8/5, 163).

»%Vagl. Scharl E., Recapitulatio Mundi, 34.

20 ygl. Overbeck W., Menschwerdung, (=BSHST 61), Bern 1995, 318.

#ygl. Bingham D. J., Irenaeus” Use of Matthew’s Gospel in Adversus Haereses (=TEG 7), Louvian
1998, 275.
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zwischen deinen Nachwuchs und ihren Nachwuchs. Er trifft dich am Kopf, und du
triffst ithn an der Ferse.“ Diese Stelle des Buches Genesis wird Protoevangelium
genannt, weil sie als VerheiBung des Sieges iiber Siinde, Tod und Teufel interpretiert
worden ist (vgl. Rom 16,20; 1 Joh 3,8): ,,Nach seinem Fall wurde der Mensch von Gott
nicht aufgegeben. Im Gegenteil, Gott ruft ihn und kiindigt ihm auf geheimnisvolle
Weise den Sieg iiber das Bose und die Erhebung aus seinem Fall an.«**

Im Bezug auf Gal 3,19%% ,Gal 4,4244 und besonders Gal 3,16245 interpretiert Irendus die
Verheiflung von Gen 3,15 also auf Christus hin und steht damit am Beginn einer langen
Auslegungstradition.”*® Diese seit dem Siindenfall von Gott verhingte Feindschaft
zwischen Mensch und Schlange versteht Irendus in einem sittlichen Sinn als ein
bestindiger Kampf des Menschen gegen die Versuchung, der als ein
Grundcharakteristikum der conditio humana seit dem Fall gilt. Christus, der der
geweissagte Nachwuchs der Frau ist, fasst in sich diesen uralten Kampf zusammen
(rekapituliert) und gibt ihm eine entscheidende Wendung.247 Dies tritt vor allem,
deutlich mit dem Gedanken der Rekapitulation verbunden, in ,,Adversus Haereses* IV
40,3 hervor: ,,Er kehrte die Feindschaft, durch die er (sc. der gefallene Engel) ihn (sc.
den Menschen) zum Feind Gottes machen wollte, gegen den Urheber der Feindschaft
selbst, indem er seine Feindschaft, die gegen den Menschen gerichtet war, beendete, sie

umwandelte und gegen die Schlange richtete, wie Gott nach den Worten der Schrift zur

*2 KKK 410

2 Gal 3,19: ,,Warum gibt es dann den Gesetz? Wegen der Ubertretungen wurde es hinzugefiigt, bis der
Nachkomme kdme, dem die VerheiBung gilt.

2 Gal 4,4:  Als aber die Zeit erfiillt war, sandte Gott seinen Sohn, geboren von einer Frau und dem
Gesetz unterstellt.

** Gal 3,16: ,,Abraham und seinem Nachkommen wurden die VerheiBungen zugesprochen. Es heifit
nicht: «und den Nachkommeny, als wiren viele gemeint, sondern es wird nur von einem gesprochen: und
deinem Nachkommen; das aber ist Christus.*

%6 Eine solche christologische Auslegung des Irendus tritt aber nicht urplétzlich hervor, sondern wird
durch bestimmte Faktoren vorbereitet: Fir ,,Nachwuchs* befindet sich im Urtext das Wort X373, das sich
auf 7y77 bezieht und einen Einzigen oder eine umfangreiche Nachkommenschaft bezeichnen kann. In der
Septuaginta wird der hellenistische Ausdruck ,,Same*, orépuarog, verwendet. In der weiteren
Ubersetzung wird anstelle von orépuaréc einfach nur mehr das Personalpronomen aitog (mask., Sing.)
benutzt: ,, er trifft dich am Kopf*. Diese Ubersetzung hat in diesem ,,Er einen bestimmten Nachkommen
erkannt, den Messias, den neuen Adam (vgl. 1 Kor 15,21-22.45). Der Ubersetzer der Septuaginta legt die
VerheiBung des Wortes Gottes so aus, dass der ,,Same® der Schlange und damit alle Krifte des Bosen,
durch den ,,Samen“ der Frau ein fiir allemal besiegt werden. Auch schon bei Justin findet sich eine
christologische Deutung des Gen 3,15, indem er den Mariensohn als denjenigen bezeichnet, der die
Schlange vernichten wird [vgl. Dial. C,5 (Hauser, BKV” 33, 164)].

Gegeniiber der Ubersetzung in der Septuaginta hat Hieronymus in der Vulgata anstelle von ,,Er* ipsa
(=Sie) geschrieben. Damit hat er an eine bestimmte Frau gedacht: Maria. Sie trifft die Schlange tddlich
am Kopf. In der ersten Frau hat der Teufel den ersten Menschen betrogen und mit ihm auch die ganze
Menschheit ins Elend gestiirzt. Durch das Ja Marias zum Willen Gottes wird Maria zur Miterloserin der
ganzen Menschheit und zum Antitypus der ersten Frau. Vgl. Overbeck W., Menschwerdung, 333-336.

247 Vgl. Overbeck W., Menschwerdung, 329-330.
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Schlange gesagt hat: »Und Feindschaft will ich stiften zwischen dir und der Frau«.“**®

Gott richtet also in seinem grofen Erbarmen alle Feindschaft gegen den Urheber des
Abfalls.

Der Versucher hat Adam durch eine Frau beherrscht, indem er Eva als Instrument der
Verfiihrung beniitzt, um Adam zur Ubertretung des Gebotes zu bringen. Dagegen hat
Christus den Feind besiegt, indem er Maria als Instrument seiner Menschwerdung in
Dienst genommen hat.**

Mit dem Protoevangelium am Anfang seiner Auslegung der Versuchungsgeschichte
gewinnt Irendus eine Grundperspektive: Der in der Wiiste der Versuchung
widerstehende Christus, ist die Antwort auf den im Paradies durch den Versucher
verfithrten Menschen. Der Teufel bleibt in seiner Charakterisierung derselbe, er ist ein
Liigner, wie am Ende, so schon am Anfang®’: , Er war ein Mérder von Anfang an. Und
der steht nicht in der Wahrheit; denn es ist keine Wahrheit in ihm. Wenn er liigt, sagt er
das, was aus ihm selbst kommt; denn er ist ein Liigner und ist der Vater der Liige™ (Joh
8,44).

Irendus nennt drei Grundbedingungen fiir die Rekapitulation dieses uralten Kampfes.
Zuerst ist das die wahre Menschheit dessen, der diesen Kampf zugunsten des Menschen
gewinnt: ,,Der Feind wére ndmlich nicht gerechterweise besiegt worden, wenn der, der
ihn besiegte, nicht ein Mensch aus einer Frau gewesen wire.“*’' Diese Grundbedingung
wird immer wieder in der Interpretation der Versuchungsgeschichte von Irendus
ausgesprochen betont.

Die zweite Grundbedingung bezieht sich auf Gott den Vater, der Christus zur Rettung
der Menschen geschickt hat. Er muss derselbe Vater sein, gegen den Adam sich in
Ungehorsam verfiihren lassen hat, und durch den die Verheilung von Gen 3,15 gegeben

252,

wurde™": ,,Aber der Herr hitte nicht jene alte und urspriingliche Feindschaft gegen die

Schlange in sich rekapituliert, (...) wenn er von einem anderen Vater gekommen

Wé.re.“253

8 Irendus von Lyon, Adv. Haer. IV, 40,3 (Brox, FC 8/4, 355).

* ygl. Orbe. A., Teologia de San Ireneo, Comentario al Libro V del “Adversus haereses” II., (=BAC
29), Madrid 1987, 362.

230 Vgl. Overbeck W., Menschwerdung, 336.

5! Irendus von Lyon, Adv. Haer. V, 21,1 (Brox, FC 8/5, 163).

2 Diese Grundbedingung der Einheit Gottes als unabdingbare Voraussetzung fiir die Rekapitulation des
Kampfes gegen den Teufel betont Irendus als Gegensatz zum gnostischen/markionitischen Dualismus.
Vgl. Overbeck W., Menschwerdung, 339-340.

3 Trendus von Lyon, Adv. Haer. V, 21,2 (Brox, FC 8/5, 165).

61



Die dritte Grundbedingung ist die Beniitzung der Waffen des Gesetzes durch Christus,
was die Identitit des von Jesus Christus geoffenbarten Vaters mit dem Schopfer und
alttestamentlichen Gesetzgeber zeigt: ,,Und darum hat er ihn auch ausschlielich
aufgrund der Richtlinien des Gesetzes vernichtet und hat das Gebot des Vaters zu Hilfe
genommen, um den abtriinnigen Engel zu vernichten und zu iiberfithren.“*** Alle drei
Versuchungsszenen haben in der Besiegung des Versuchers durch die Worte des
Gesetzes etwas Gemeinsames. Ausgehend vom Protoevangelium zeigt Irendus wie die
Ubertretung des viterlichen Gebotes des Adams und der mit dieser Tat verbundenen
Feindschaft, rekapituliert wurden. Diese Rekapitulation, die durch Christi Erhaltung der
Gebote geschieht, ist die Erfiillung der Verheiung des Vaters.”

Der Versucher erscheint Jesus, wie er im Paradies Adam (Eva) erschienen ist und
versucht ihn zu unterwerfen, indem er ihn zum Ungehorsam gegeniiber dem Schopfer
verfiihrt. In seinem Kommentar zur irendischen Auslegung der Versuchungen Christi
sagt A. Orbe, dass Adam durch seine Siinde das Mysterium des Gehorsams verworfen
hat.**® Gerade dieses Mysterium des Gehorsams gegeniiber dem Vater ist der Punkt, in
dem sich der Kampf gegen den Versucher entscheidet: Denn wie durch den
Ungehorsam eines einzigen Menschen die Siinde Eingang fand und durch die Siinde der
Tod sich behauptete (vgl. Rom 5,12.19), so ist auch durch den Gehorsam eines einzigen
Menschen die Gerechtigkeit eingekehrt (vgl. Rom 5,19), die den Menschen, die einst tot
waren, als Frucht das Leben bringt.«*’

Als die letzte, entscheidende Rekapitulationstat sieht Irendus die Aufhebung des
Ungehorsams des Adams durch den Todesgehorsam Christi am Kreuz, weil das von
Gott gedachte Heil erst in seinem Tod tatsdchlich zu ihrem Ziel und Hohepunkt
gebracht wurde.”® Deswegen ist es nicht verwunderlich, wenn Irendus auch fiir diese
entscheidende Tat, in der das Heilsmysterium zu seiner Erfiillung gelangt, seinen
Hauptbegriff der recapitulatio verwendet: ,Er kam unsichtbarerweise »in sein
Eigentum» (Joh 1,11) und «wurde Fleisch« (Joh 1,14) und hing am Holz (vgl. Apg
5,30; 10,39, Gal 3,13; Dtn 21,22), um alles in sich zu rekapitulieren (vgl. Eph 1,10).**

2 Irendus von Lyon, Adv. Haer. V, 21,2 (Brox, FC 8/5, 165).

3 ygl. Bingham D. J., Irenaeus’ Use of Matthew's Gospel in Adversus Haereses, 275.

20 yg]. Orbe. A., Teologia de San Ireneo, 387: “... echd a perder el misterio de la obediencia”.
37 Irendus von Lyon, Adv. Haer. 111, 21,10 (Brox, FC 8/3,271).

28 yol. Scharl E., Recapitulatio Mundi, 35.

9 Irendus von Lyon, Adv. Haer. V, 18,3 (Brox, FC 8/5, 151).
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Bevor er mit der Interpretation der Versuchungen im engeren Sinn beginnt, bezeichnet
er den Versucher als den abtriinnigen Engel.260 Der Satan wurde, so Irendus, als Engel,
als ein himmlisches und gutes Geschdpf von Gott geschaffen. Spéter hat er, aus Irendus
unbekannten Griinden, spontan gegen Gott rebelliert und mit derselben Spontanitét sich
fiir immer von ihm getrennt. Deswegen wurde er Abtriinniger - hebrdisch Satan -
genannt.”®' Diese Erklirung, die Irendus hochstwahrscheinlich von Justin dem Mirtyrer
iibernommen hat, muss aber als unrichtig bezeichnet werden, weil das hebrdische Wort
Satan nicht Abtriinniger, sondern Widersacher oder Ankldger bedeutet, was dann auch
Irendus in seiner ,,Schrift zum Erweise der apostolischen Verkiindigung™ bestitigt:
,und weil er durch seinen Charakter verfiihrt, sich emporte und sich von Gott trennte,
wurde er Satan genannt nach der hebrdischen Sprache, d.i. Widersacher; derselbe wird
aber auch Ankliger genannt.“**? Jedenfalls ist die Entlarvung des inneren Seins des
Teufels auf den Punkt gebracht worden: Er ist der Urapostat, der Widersacher Gottes,
und der Ankliger des Menschen.

3.1.3.2. Die erste Versuchung

Sehr wichtig fir die FEinzigartigkeit der patristischen Auslegung der
Versuchungsgeschichte ist die Vorstellung vom unwissenden Teufel, der Christus
versucht, um seine wahre Natur zu erkunden. Eine solche Interpretation der
Hauptabsicht des Teufels kann aber den Ernst der Versuchungen Christi gefaihrden.263
Meines Erachtens ist das auch der synoptischen Uberlieferung gegeniiber neu und
auBerst interessant, weil dort wird uns nichts davon mitgeteilt, dass Christus dem Satan
unbekannt gewesen sei, sondern ganz im Gegenteil berichten die Synoptiker, dass die
Damonen sehr gut wussten wer er war: ,,Von vielen fuhren auch Ddmonen aus und
schrien: Du bist der Sohn Gottes! Da fuhr er sie schroff an und lief sie nicht reden; denn

sie wussten, dass er der Messias war* (Lk 4,41).%%

% Der Versucher wird hier als angel apostata bezeichnet.

1 ygl. Orbe. A., Teologia de San Ireneo, 376.

%2 Trendus von Lyon, Schrift zum Erweise der apostolischen Verkiindigung 16 (Harnack, TU 31/1; 9.),
Leipzig 1907.

29 yol. Koppen K. P., Anfechtung, Anfechtung Christi in der Alten Kirche, in: TRE II, 688.

%% Die Kenntnis der Damonen iiber die wahre Natur Christi wird von den Synoptikern deutlich
unterstrichen, besonders bei den Heilungen der Besessenen: vgl. Lk 4,34; Lk 8,28; Mk 1,34; Mk 1,24;
Mk 4,7; Mt 8,29.
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Die Hauptabsicht der Viter, zu betonen, dass Christus als Mensch versucht wurde und
seine Antworten gab, und dass vor allem seine menschliche Natur in diesem Kampf
gesiegt hat, darf in diesem Zusammenhang nicht iibersehen werden. Das ist ein
Gegenpol zur Sicht des Geschehens von der Unwissenheit des Teufels her, bzw. der
Versuch, die Ernsthaftigkeit der Versuchungen Christi herauszuarbeiten. Deswegen
kann das Motiv des unwissenden Teufels erst dann richtig erkldrt werden, wenn es mit
der, bei den Kirchenvitern uns héufig begegnenden Zweinaturenlehre in
Zusammenhang gebracht wird. Christus ist also Gott und Mensch zugleich und von
diesen zwei Naturen in ihm weill der Teufel nichts. Er versucht Christus zu seiner
Vergewisserung, aber wird am Ende getduscht. Die Viter betonen, dass der Teufel
besonders durch die, mit dem Fasten Jesu verbundenen Armut und Bedirftigkeit
getduscht wurde, so dass er den Eindruck gewann, als habe er einen gewohnlichen
Menschen vor sich. So ist bei den Kirchenvitern neben dem Motiv des unwissenden
Teufels auch das Motiv des getduschten Teufels zu finden.?®

Diese Vorstellungen beherrschen auch die Interpretation von Irendus von Lyon,
besonders in der Betonung des Hungers Jesu im Anschluss an sein vierzigtigiges
Fasten.

Der Hunger ist einerseits der Beweis des wahren Menschseins Christi, denn ,,es ist

266
“2°und

namlich eine Eigenschaft des Menschen, beim Fasten Hunger zu bekommen
andererseits gibt sie dem Versucher eine Angriffsfliche bzw. provoziert ihn zum
Angriff: ,,Wenn du Gottes Sohn bist, so befiehl, dass aus diesen Steinen Brot wird* (Mt
4,3). Daher kann man sogar sagen, dass Christus der ist, der den Versucher durch seine
menschliche Natur herausfordert, was eigentlich seine Souverdnitdt in diesem Duell
ausdriickt.

Laut Irendus ist die Versuchung, der Christus ausgeliefert ist, eine zweifache: eine ist
die, die durch den Hunger gegeben ist, eine andere besteht im Hinweis auf die, durch
Christi Gottheit gegebene M(jglichkeiten.267 Der Gottessohn braucht nicht seine

Gottheit als Waffe zu beniitzen, es geniligt ihm sein Bewusstsein um die eigene

Menschheit. Deswegen besiegt er den Feind nur mit den Worten des Gesetzes, die den

% vgl. Koppen K.P., Die Auslegung der Versuchungsgeschichte unter besonderer Beriicksichtigung der
Alten Kirche, 30; 85-89.

2% Trendus von Lyon, Adv. Haer. V, 21,2 (Brox, FC 8/5, 165).

267 Vgl. Overbeck W., Menschwerdung, 344.
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Menschen als Quelle des Lebens vom Vater gegeben worden sind.”*® Gott, der zugleich
der Gesetzgeber ist, wird damit als guter Vater geoffenbart.

Der Versucher beniitzt aber dieselbe Waffe sowohl gegen Adam, als auch gegen
Christus. Seine Absicht ist Christus weg vom Wort des Vaters zu bringen. Indem er auf
das Wort des Versuchers hort, soll Christus, statt dem Gotteswillen, dem Willen des
Feindes folgen und auf diesem Weg ins Verderben schlittern. Die Beziehung zum
Stindenfall stellt Irendus bei der Auslegung der ersten Versuchung neben der
Gleichartigkeit des satanischen Angriffs auch in der Betonung der Enthaltsamkeit
Christi*®: , Dass der Mensch also im Paradies zweimal gegessen (vgl. Gen 3,6) und sich
(mit Speise) angefiillt hatte, wurde durch die Entbehrung (der Speise) in dieser Welt
wieder aufgelost.«?’® Da ist wieder der Rekapitulationsgedanke sichtbar: Niemals hitte
der Satan den Christus versucht, wire er nur ein reiner Gott gewesen, was zur
Schlussfolgerung fiihrt, dass dann auch Christus niemals die Verfiihrung Adams
rekapitulieren konnte. Der Versucher hat am Anfang einen nichthungernden Menschen
durch die Speise verfiihrt, und jetzt lasst sich der hungernde Christus nicht durch die
Speise anlocken, sondern erwartet seine Sattigung aus Gottes Hand: ,,Der Mensch lebt
nicht nur vom Brot, sondern von jedem Wort, das aus Gottes Mund kommt*“ (Mt 4,4;
Dtn §,3). Dieselbe Erfahrung hat das Volk in der Wiiste gemacht, als es mit dem Manna
aus Gottes Hand gespeist wurde.

Der Herr hat die erste Versuchung einfach als ein Mensch bestanden, der den Geboten

Gottes treu geblieben ist.

3.1.3.3. Die zweite Versuchung

Auch in der Interpretation der zweiten Versuchung bleiben die Kirchenviter bei ihrer
Feststellung, dass der Teufel nicht wusste, wer Jesus eigentlich war, sondern sich
Gewissheit verschaffen wollte iiber dessen Natur. Die Unzulidnglichkeit seiner
Versuchungsmittel oder seine Dummbheit in dem Gebrauch der Schrift werden daher

hiufig betont. Wie schlieBlich seine Worte im Kampf, in dem das ganze

88 yol. Orbe. A., Teologia de San Ireneo, 373.

29 ygl. Képpen K.P., Die Auslegung der Versuchungsgeschichte unter besonderer Beriicksichtigung der
Alten Kirche, 82.

% Irendus von Lyon, Adv. Haer. V, 21,2 (Brox, FC 8/5, 167).
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Heilsmysterium auf dem Spiel stand, tatsdchlich zur Versuchung werden konnten, bleibt
leider unbeantwortet.”"!

Die zweite Versuchung auf der Tempelzinne hat Irendus in besonderem Malle als ein
Muster fiir die Auseinandersetzung mit der Gnosis verstanden. In der absichtlichen
Verfélschung der Worte aus der Heiligen Schrift sieht er eine gnostisch-héretische
Exegese, die die Liige unter dem Mantel der Bibel versteckt.?’?

Zum Unterschied zur ersten Versuchung, die er durch das Gesetz gestaltet hatte,
verdndert der Teufel nun seine Taktik: Er beniitzt wieder ein Schriftwort und verfalscht
es dann durch die eigene Ergdnzung: ,,Wenn du Sohn Gottes bist, so stiirz dich hinab;
denn es heift in der Schrift: Seinen Engeln befiehlt er, dich auf ihren Hénden zu tragen,
damit dein FuB3 nicht an einen Stein stoft* (Mt 4,6; Ps 91,11-12). Das Wort stimmt, aber
keine Schrift hat je gesagt ,,stiirz dich hinab®, sondern diesen Rat hat der Vater der Liige
aus sich selbst heraus hinzugefiigt, der also mit der Schrift seine Versuchung
rechtfertigen will.

Die Schrift aber kann keine Gegensitze in sich haben und Christus antwortet wieder mit
einem Wort aus dem Buch Deuteronomium, ohne es auf eigene, oder verfialschte Weise
zu interpretieren: ,,In der Schrift heiflt es auch: Du sollst den Herrn, deinen Gott, nicht
auf die Probe stellen® (Mt 4,7; Dtn 6,16). Wie der Beweis der Menschheit Christi fiir
Irendus wichtig ist, wird hier wieder sichtbar: Da das Schriftwort Dtn 6,16 an die
Menschen gerichtet ist, so soll Christus, der sich wieder als Mensch bekennt, auch nicht
seinen Gott auf die Probe stellen, indem er sich von der Zinne des Tempels hinabstiirzt.
Auf diese Weise enthiillt er auch die wahre Natur des abtriinnigen Engels als die eines
hochmiitigen Versuchers Gottes.*”

Dem Rekapitulationsgedanken folgend ist es leicht auch hier zu bemerken: Der
Hochmut des ersten Menschen, der sich zu Gott machen wollte ist offensichtlich durch
die Demut des Sohnes Gottes, der sich als Mensch bekannt hat, rekapituliert worden. A.
Orbe stellt die Frage, warum Irendus die Demut des Sohnes Gottes in Gegensatz zum
Hochmut der Schlange stellt und nicht zu dem des Adams? Die Antwort die Orbe gibt,

ist sehr einfach: Irendus will zeigen, dass es das unmittelbare Ziel des Teufels ist, auch

' vgl. Koppen K.P., Die Auslegung der Versuchungsgeschichte unter besonderer Beriicksichtigung der
Alten Kirche, 51.

72 ygl. Bingham D. J., Irenaeus” Use of Matthew's Gospel in Adversus Haereses, 277.

273 Vgl. Orbe. A., Teologia de San Ireneo, 391.
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den Menschen zum Abfall von Gott zu bewegen.””* Der Hochmut ist genau die Stelle,
wo der Teufel es schafft, den Menschen an seine Seite zu ziehen.

Christus ist fiir Irendus, wie oben erwihnt, ein Vorbild im Kampf mit der Gnosis, deren
Hauptcharakteristik der Hochmut ist. Sie steht ganz in der Nachfolge der Schlange, die
den Menschen mit dem Angebot der Erkenntnis des Guten und des Bosen versucht hat.
Demgegeniiber zeigt Christus, dass sich die wahre Erkenntnis in der Beobachtung der

275 Uns Menschen steht

Schrift und in einer Haltung der Einfachheit und Demut verbirgt.
es nicht zu, in unserem Hochmut Gott auf die Probe zu stellen, sondern im Gegenteil,
sollen wir uns demditig verhalten wie es den Menschen, die ein Geschopf Gottes sind,

gebiihrt.

3.1.3.4. Die dritte Versuchung

Die Versuchung enthiillt die innere Siinde des Teufels und durch die Schriftdebatte
enthiillt er das innere und #uBere Wesen des Teufels. AuBerlich hat sich der Teufel als
Menschenversucher erwiesen, und innerlich, in seinem okkulten und radikalen Wesen,
ist er Gottesfeind und ,,angelus apostata“. Er versucht den Menschen nicht in erster
Linie als Feind des Menschen, sondern als Feind Gottes. Da er es nicht schafft Gott zu
besiegen, will er sein Lieblingsgeschopf zerstéren, indem er den Menschen von Gott zu
trennen versucht. Diese Enthiillung der Absicht und des wahren Wesens des Teufels
gehort zum Triumph Christi, weil es gleichzeitig offenbar macht, wer der wahre Feind
des Menschen ist, und wie man ihn besiegen kann.*’®

»Schon zweimal®, so leitet Irendus die dritte Versuchung ein, war der Teufel ,,aus der
Schrift iiberwunden, da er iiberfiihrt worden war, im Gegensatz zu Gottes Gebot seine
Ratschlige zu erteilen, und sich seinem Willen entsprechend als Gottes Feind erwiesen
hatte.“*”” Daraufhin sammelte der Teufel alle seine lignerischen Krifte und versuchte
verzweifelt, Jesus zum dritten Mal anzugreifen. Die Auseinandersetzung war damit zu

threm Hohepunkt geraten.

74« Por qué lleva ahora la antitesis a la serpiente, no al hombre? Respondo. Indirectamente ensefia - con

los designios diabolicos - el fin que persigue el enemigo en sus tentaciones: arrastrar al hombre a la apos-
tasia (interior o de mente) con Dios”, vgl. Orbe. A., Teologia de San Ireneo, 394.

275 Vgl. Overbeck W., Menschwerdung, 346.

276 Vgl. Orbe. A., Teologia de San Ireneo, 395.

"7 Irendus von Lyon, Adv. Haer. V, 21,2 (Brox, FC 8/5, 167).
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Der Teufel ,,zeigt ihm alle Reiche der Welt mit ihrer Pracht* (Mt 4,8) und macht ihm
ein Angebot: ,,Dies alles will ich dir geben — denn es ist mir iibergeben, und ich gebe es,
wem ich will — wenn du vor mir niederfillst und mich anbetest.“*’® Dies ist Irendus
zufolge als eine hochmiitige Liige zu verstehen, da auch der Teufel nur ein Geschopf ist,
und die Vergabe irdischer Reiche und die Herrschaft der Konige in der Hand Gottes
liegen.””

Der Teufel beniitzt jetzt keine Schriftworte, sondern attackiert die menschlichen Sinne
Christi. Dieses Mal wird seine Absicht sofort mit ihrer ganzen Klarheit enthiillt: Er will
Jesus zur Apostasie verfithren und bietet ihm dafiir die ganze sichtbare Welt als Besitz
an. Der Teufel kann nur das tun, was er auch schon am Anfang im Paradies getan hatte,
als er den Verstand des Menschen benebelte, indem er ithm ein Leben voll von
Reichtiimern und Vergniigungen angeboten hatte. Das brachte den Menschen auch
schlieBlich zu dem Punkt, an dem er den wahren Gott vergessen und gedacht hatte, dass
er Gott nicht mehr brauchte.”

Die Antwort Christi besteht wiederum aus den Worten des Gesetzes aus dem Buch
Deuteronomium: ,,Vor dem Herrn, deinem Gott, sollst du dich niederwerfen und ithm
allein dienen* (Mt 4,10). Vorausgeschickt wird von ihm jedoch jene Bezeichnung des
Gegners, die flir Irendus, wie schon erwéhnt, in besonderer Weise das Wesen des
Teufels bloBstellt: ,,Weg mit dir, Satan®. Ein Kampf ist dann verloren, wenn die Masken
fallen, die ihn ermoglicht haben. Diese Bezeichnung versteht Irendus als eine
Verfluchung des Teufels als Apostat. Christus verflucht ihn und lisst ihn fiir immer in
seiner Apostasie, getrennt von Gott.”®'

Der Teufel, der, nach dem Verstindnis von Irendus und anderer Kirchenvéter, durch
seine Versuchungen die wahre Natur Christi erkunden wollte, wird durch Christus
bloBgestellt und bleibt ohne Antwort auf seine Frage. Das Wort des Gesetzes, das dem
Menschen iibergeben wurde, hat sich aber als wahr und kraftvoll erwiesen, unabhéngig

von der Gottessohnschaft Christi.?%?

"8 Irendus stellt die dritte Versuchung dar, indem er Mt 4,9 und Lk 4,6-7 vermischt und macht selber
darauf aufmerksam. Die lukanische Uberlieferung ist hier passender, weil sie besser die teuflische Liige
offenbart. Der Teufel zeigt sich nicht nur als der ,,Fiirst dieser Welt“, sondern unterstreicht die Tatsache,
dass er alle Reiche der Welt empfangen hat und er kann mit ihnen machen was er will. Vgl. Orbe. A.,
Teologia de San Ireneo, 398.

7 Vgl. Noormann R., Irencius als Paulusinterpret, 454.

20 ygl. Orbe A., Espiritualidad de san Ireneo, (=AnGr 256, Series Facultatis Theologiae 33), Roma
1989, 197-198.

281 Vgl. Orbe. A., Teologia de San Ireneo, 412.

282 Vgl. Orbe. A., Teologia de San Ireneo, 401.
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Fiir Irendus stellt diese dritte Versuchung die Wiederaufnahme des von Adam
verlorenen Kampfes im Paradies dar: ,,Die in Adam geschehene Ubertretung von Gottes
Gebot wurde durch das Gebot des Gesetzes aufgelost, welches der Menschensohn
beachtete, da er das Gebot Gottes nicht iibertrat.“*® Genau das ist der Punkt, wo sich
der Befreiungskampf Christi entscheidet. Die Menschheit Christi war, wie schon
erwdhnt, die entscheidende Voraussetzung fiir die gerechte Wiederaufnahme dieses
Kampfes, und als Mensch hat Christus den Feind mit denselben Fesseln gebunden, die
dieser zuvor dem Menschen angelegt hatte, bzw. mit den Worten des Gesetzes, dessen
Kraft von der Tatsache kommt, dass es das Wort Gottes enthilt. Irendus findet die
Zusammenfassung dieser ganzen Wirklichkeit im Shema, bzw. dem zentralen
Bekenntnis Israels, mit dem Christus in seinem Leben erfiillend den Versucher

284, ,.Der Stiarkste von allen ist aber das Wort Gottes, das im Gesetz ausrief:

besiegt
»Hore, Israel, der Herr, dein Gott, der Herr ist ein einziger, und du sollst den Herrn,
deinen Gott, lieben aus deiner ganzen Seele, und ihn sollst du anbeten und ihm allein
dienen«* (Dtn 6,4.5.13).2%

Trotz der verschiedenen Arten der drei Versuchungen und den verschiedenen Aspekten,
die bei ihnen sichtbar sind, weist Irendus bei der Auslegung jeder einzelnen Versuchung
immer wieder deutlich auf den Siindenfall hin und fasst so in demselben Sinn noch
einmal die Bedeutung des Sieges Jesu zusammen: ,,Denn weil er am Anfang den
Menschen iiberredete, das Gebot des Schopfers zu libertreten, darum hatte er ihn in
seiner Gewalt. Seine Gewalt, das ist die Ubertretung und der Abfall, und mit ihnen
fesselte er den Menschen. Genau durch einen Menschen musste er umgekehrt auch
wieder besiegt und mit denselben Banden gefesselt werden, mit denen er den Menschen
gebunden hatte, damit der Mensch, (sc. von den Fesseln) gelost, zu seinem Herrn
zuriickkehre, nicht ohne jenem die Fesseln zuriickzulassen, mit denen er selbst
gebunden gewesen war, was die Ubertretung bedeutet.“**¢

Die Art und Weise, in der Christus die Versuchungen besiegt, werden so, nach der
Meinung des Irendus, fiir das Leben der Christen fruchtbar gemacht. Auch wenn am
Anfang seiner Auslegung das Verhalten Christi als beispielhaft dargestellt wurde, so

tritt dieser Gedanke spiter ganz in den Vordergrund. Die Bedeutung der Versuchungen

lasst sich wieder in einem Wort zusammenfassen: Rekapitulation. Christus hat uns in

8 Irendus von Lyon, Adv. Haer. V, 21,2 (Brox, FC 8/5, 169).
284 Vgl. Overbeck W., Menschwerdung, 351-352.

% Trendus von Lyon, Adv. Haer. V, 22,1 (Brox, FC 8/5, 173).
% Trendus von Lyon, Adv. Haer. V, 21,3 (Brox, FC 8/5, 169).
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seiner rekapitulierenden Tat auf existentielle Weise die Moglichkeit gegeben im Kampf
gegen den Versucher zu siegen. E. Scharl hat diesen Zusammenhang der Versuchungen
und des Rekapitulationsgedankens auf den Punkt gebracht: ,,Wenn also in diesem
Zusammenhang Christus den Krieg gegen unseren Feind rekapituliert, oder die alte
urspriingliche Feindschaft gegen die Schlange in sich rekapituliert, so gibt der Herr in
der Wiiste nicht nur ein Beispiel, sondern setzt eine rekapitulierende (Erneuerung

wirkende) Tat.<**’

3.2. Ambrosius von Mailand

Ambrosius von Mailand hat im vierten Jahrhundert gelebt und war der élteste der vier
grofen lateinischen Kirchenvéter. Durch seine Person und Werke hat er die kirchlichen
und staatlichen Verhiltnisse seiner Zeit stark beeinflusst. Noch als Katechumene wurde
er zum Bischof von Mailand ernannt und wurde nach seiner Taufe auch tatsdchlich zum
Bischof geweiht.”®® Er wurde als guter Redner in seiner Zeit anerkannt, was auch der
heilige Augustinus in seinen Bekenntnissen” bezeugt. Unter vielen Werken sind
besonders seine Homilien bekannt, die man in zwei literarische Ebenen teilen kann.
Einige sind den intellektuellen mailédndischen Schichten gewidmet, und mit anderen
dagegen hat er auch den Zugang zu dem einfachen Auditorium gefunden. Die
Versuchungen Christi behandelt Ambrosius im vierten Buch seines Werkes ,,Expositio
evangelii secundum Lucam®, das in zehn Biichern erhalten ist. *° Der Bischof von
Mailand hat zahlreiche exegetische Werke und Kommentare der alttestamentlichen
Biicher hinterlassen. Die ,,Expositio® ist sein einziger exegetischer Kommentar zum
NT.”! Er hat die Exegese nur in Form der Predigt gemacht, so dass es hier trotz des
Titels nicht um einen systematischen, wissenschaftlichen Traktat geht, sondern um eine

homiletische Sammlung des heiligen Ambrosius aus den Jahren 389-390.%%*

7 vgl. Scharl E., Recapitulatio Mundi, 35.

2 vgl. Wilbrand W., Ambrosius, in: RAC I, 365.

2 ygl. Augustinus, Conf. V,13 (Hoffman, BKV” 18/VII, 101-102).

0 ygl. Moreschini C. - Norelli E., Storia della Letteratura Cristiana Antica Greca e Latina 1, Brescia
1995, 386-389.

1 ygl. Corsato C., La Expositio evangelii secundum Lucam die sant” Ambrogio, (=SEA 43), Roma 1993,
7-8.

22 Vgl. Moreschini C. - Norelli E., Storia della Letteratura Cristiana Antica Greca e Latina 1, 386-389.
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3.2.1. Die Versuchung als Teil des soteriologischen Wirkens Christi

Ambrosius beschiftigt sich vor allem mit dem Wahrheitsbegriff. Wahrheit ist fiir ihn in
der Person des inkarnierten Christus absolut gegenwirtig, und bildet einerseits den
Malfstab fiir ein rechtes Verstindnis der Schrift und andererseits ist sie selbst nur in der
Schrift zu finden. Diese Wahrheit ist konkret im Wirken Christi zu finden. Aus diesem
Grund widmet Ambrosius sein viertes Buch der Auslegung der einzelnen Szenen, unter

denen auch die Versuchung ihren Platz findet*”.

Die Versuchung erdffnet die
Perspektive fiir den weiten heilsgeschichtlichen Horizont, in dem Christi Wirken seine
Bedeutung gewinnt. Ambrosius bemiiht sich vor allem den Akzent auf die
soteriologische Wirksamkeit zu setzen.””* Hier ist noch einmal ein groBer Unterschied
zwischen de patristischen und modernen Auslegung zu sehen, die die Versuchungen
Christ in ihrem soteriologischen Gehalt kaum auszuwerten versucht. Im
ambrosianischen Denken ist also das menschliche Heil das grundlegende Ziel allen
Wirkens Christi und in dieser soteriologischen Finalitdt seines gesamten Handelns, die
einen Deutungsrahmen bildet, werden auch die einzelnen Ereignisse bzw. Mysterien des
Lebens Jesu zu verstehen versucht.””

Ambrosius nidhert sich an das Thema der Versuchung an, indem er die drohende
Gefdhrdung des Heils, die fiir den Menschen hauptsidchlich von sinnlichen
Versuchungen ausgeht mit dem Bild einer Seefahrt und mit der damit bestehenden
Gefahr eines Schiffbruchs darstellt. Durch Taufe, Wiistenaufenthalt und Fasten Jesu
versucht Ambrosius die grundsétzliche Bedeutung dessen Wirken hervorzuheben. Es
sind drei wesentliche Elemente, die zum Heil des Menschen beitragen2%: ,,Drei Mittel
sind es ndmlich, die der Forderung des menschlichen Heiles dienen: Sakrament [Taufe],
Einsamkeit, Fasten.«?’

Der geistliche Kampf der Christen wird im Motiv der Wiiste und des Fastens

abgebildet. Die Taufe aber ist Grundvoraussetzung fiir diesen Kampf: ,,Denn »niemand

wird ja gekront, der nicht ordnungsgemal kdmpft«, niemand aber zum Tugendkampfe

* Die Auslegung der Versuchungsgeschichte besteht wesentlich aus Textelementen und der Reihenfolge
der matthéischen Version Durch ihre Platzierung an herausgehobener Stelle im Lukaskommentar, vor
allem im Zusammenhang mit der Einleitung, die Christi Wirken nach seinen leitenden Grundsétzen
befragt, gewinnt sie paradigmatischen Charakter. Vgl. Graumann T., Christus Interpres, (=PTS 41),
Berlin-New York 1994, 295.

4 Vgl. Graumann T., Christus Interpres, 293-298.

5 ygl. Graumann T., Christus Interpres, 299.

2% v gl. Graumann T., Christus Interpres, 298.

7 Ambrosius, Exp. Ev. Luc. IV 4 (Niederhuber, BKV? 21/11, 160).
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zugelassen, wenn er nicht zuvor von allen Siindenmakeln abgewaschen mit der
himmlischen Gnadengabe hierzu eingeweiht wird.**”®

Durch die Taufe tritt Christus in die menschliche Lebenswirklichkeit, um dem
Menschen das Heil zu bringen. Erst durch sein Hineinstellen in die Situationen des
menschlichen Lebens und sein Eintreten in die Versuchung, gewinnt Christi
Vorbildfunktion fiir den geistlichen Kampf der Christen auch ihre existentielle

Wirksamkeit.

3.2.2. Das ambrosianische Motiv des Riickweges ins Paradies

Bei vielen Kirchenvitern steht der Zusammenhang von Taufe und Versuchung im
Mittelpunkt bzw. am Anfang der Auslegung der Versuchungsgeschichte. Ambrosius
setzt dagegen den Akzent auf den Vergleich von Adam und Christus®”’: ,,Man erinnere
sich fliglich daran, wie der erste Adam aus dem Paradiese in die Wiiste verstoflen
wurde, um zu beobachten, wie der zweite Adam aus der Wiiste zum Paradiese
zuriickkehrte*.**

Solche heilsgeschichtliche Betrachtungsweise, die durch die Adam-Christus Typologie,
die Versuchung mit dem Siindenfall in Beziehung setzt, wurde im irendischen Konzept
der Rekapitulation bereits angelegt. Ambrosius nimmt zwar diese Sichtweise wie viele
anderen Kirchenvéter auf, aber er modifiziert sie durch die Vorstellung des Riickweges,
die zusammen mit dem aus dem Kolosserbrief stammenden Konzept vom ,,Anzichen
des neuen Menschen® (vgl. Kol 3,9-12), die Grundstruktur seiner Auslegung bildet.*'
Die Betrachtung des Wirkens Christi ist in dieser Konzeption des Weges integriert.

In der Darstellung des Riickweges gewinnt die Wiiste einen wichtigen Platz. Sie wird
als der Ort verstanden, der die Lebenswirklichkeit des gefallenen Menschen umfassend
bezeichnet. Sie wird auch als Bild fiir diese Welt und fiir einen hochmiitigen, innerlich
leeren Menschen beniitzt. Das negative Bild ist auch die Wiiste in der Christus versucht

wurde; das ist dieselbe Wiiste in die Adam nach der Siinde verbannt wurde, bzw. ist es

die Welt mit all ihren Verlockungen und Siinden.*> Zur Mystischen Versinnbildlichung

% Ambrosius, Exp. Ev. Luc. IV 4 (Niederhuber, BKV” 21/11, 160).

0 vgl. Koppen K.P., Die Auslegung der Versuchungsgeschichte unter besonderer Beriicksichtigung der
Alten Kirche, 9.

3% Ambrosius, Exp. Ev. Luc. IV, 7(Niederhuber, BKV” 21/11, 162).

' vol. Graumann T., Christus Interpres, 301.

392 ygl. Corsato C., La Expositio Evangelii secundum Lucam di sant ' Ambrogio, 172-173.
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der Befreiung des Adams aus der Verbannung wurde Christus in die Wiiste gefiihrt®®:
,In der Wiiste weilte Adam, in der Wiste Christus; denn er wusste, wo er den
Verstoflenen auffinden konne, um ihn aus der Irre ins Paradies zuriickzufiihren. <>
Demzufolge ist die Wiiste der Ausgangspunkt sowohl des heilsgeschichtlichen als auch
des individuell-glaubensgeschichtlichen Weges zum Heil, wo Christus mit seiner
Ausriistung zum geistlichen Kampf beginnt. Zur Darstellung des Riickweges beniitzt
Ambrosius also eine sehr bildhafte Sprache, so dass er den Weg sogar in den
landschaftlichen Verdnderungen erkennt. Christus beginnt seinen Weg in der Wiiste,
geht iiber das Fruchtfeld (vgl. Lk 6,1-5) und endet bei seiner Passion in einem Garten
(vgl. Joh 18,1), der als Endpunkt dieses Weges das Paradies abbildet (vgl. HId 4,12f).%
Dabei stellt Ambrosius Christus als den vorbildlichen Fiihrer von der Wiiste zum
Paradies dar: ,,Doch nachdem Adam im Paradiese ohne Fiihrer den gewiesenen Weg
verlor, wie hitte er aus der Wiiste ohne Fiihrer den verlorenen Weg wiederfinden
kénnen. <%

T. Graumann schreibt in seinem Werk iiber die Lukaserklirung von Ambrosius, dass
Ambrosius das Wirken Christi in zweil Dimensionen betrachtet: ,,In Hinblick auf das
»Mysterium«, das hier umfassend fiir den Heilsplan Gottes steht, ist es die Befreiung
Adams aus dem Exil, als Exemplum instruiert es den Christen; in beidem aber
dominiert das pro me das Geschehen. Als Beispiel kommt es immer erst zur Wirkung
durch die soteriologische Kraft des historisch einmaligen Heilswirkens Christi, die den
Menschen erst zur Nachfolge befreit.«*"’

Da die ganze Menschheit von den Folgen des Siindenfalls betroffen ist, ist jeder
einzelne Christ in die Nachfolge Christi eingeladen bzw. soll er durch den geistlichen
Kampf die Spuren Christi folgen, die ihm den Riickweg ins Paradies zeigen. Die

Wegmetapher ist also ein Versuch, das Heilswirken Christi vor dem Hintergrund des

Siindenfalls jedem einzelnen Christen unmittelbar personlich zuzusprechen.

% Vgl. Képpen K.P., Die Auslegung der Versuchungsgeschichte unter besonderer Beriicksichtigung der
Alten Kirche, 9.

3% Ambrosius, Exp. Ev. Luc. IV,7 (Niederhuber, BKV? 21/, 162).

395 ygl. Graumann T., Christus Interpres, 305.

3% Ambrosius, Exp. Ev. Luc. IV,8 (Niederhuber, BKV 21/11, 162).

397 Graumann T., Christus Interpres, 306.
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3.2.3. Die drei Versuchungen

Die Auslegung der einzelnen Versuchungen beginnt Ambrosius mit der Beobachtung
des vierzigtigigen Fastens Jesu. Wie alles im Leben Jesu eine konkrete Bedeutung fiir
das Leben des Christen hat, so ist es auch mit dem Fasten. Der Christ ,,darf kein
Ubertreter des geheimnisvollen Fastens sein“ wenn er ,zur Herrlichkeit des
Evangeliums und zur Frucht der Auferstehung gelangen will***®.

Ambrosius beschéftigt sich mit der Zahl vierzig, die er als mysticus numerus bezeichnet
und der die innere Beziehung der alttestamentlichen Heilsereignisse®®’ mit dem Wirken
Jesu innewohnt. Ambrosius ldsst verstehen, dass das Mysterium in der ganzen Schrift
zu finden ist und von Gott in verschieden Epochen enthiillt worden ist.>'° Ahnliche
Uberlegungen finden sich auch bei verschiedenen anderen Kirchenvitern. Hieronymus
meint zum Beispiel, dass uns in der Zahl vierzig das ,,Sacramentum* gezeigt wurde, in
dem sowohl Mose auf dem Berg Sinai, als auch Elias am Berg Oreb gefastet haben: ,,In
isto numero quadragesimae nobis ostenditur sacramentum in quo et Moses ieiunauit in
monte Sina et Helias iuxta montem Choreb.“’!' Wie schon erwihnt sind ,,sacramenta‘
die alttestamentlichen, geheimnisvollen Vorausbilder (figurae), welche die Wirklichkeit
(d.h. Erfiillung) in Christus und seiner Kirche finden.

Da aber von Mose und Elias nicht berichtet wird, dass sie Hunger bekommen hétten,
stellt Ambrosius zuerst eine rhetorische Frage, die die ganze Absurditit des
korperlichen Hungers Jesu ausdriickt: ,,Oder ist etwa der Mensch im Ertragen stérker als
Gott?*'? Hieronymus stellt bei seiner Antwort darauf einen Zusammenhang mit dem in
Christus stets vorhandenen Drang dar, das Heil zu verwirklichen: ,,Indes gab er damit,
dass er wihrend vierzig Tage nicht von Hunger iibermannt werden konnte, deutlich zu
verstehen, dass ihn nicht nach einer leiblichen Speise, sondern nach dem Heile
hungerte.“*"® Verkniipft damit ist auch, das in der patristischen Auslegung schon
erwiahnte Argument, dass das Hunger den Zweck hatte den Teufel dazu zu reizen, Jesus
als einen gewdhnlichen Mensch zu versuchen, damit sein Triumph nicht vereitelt

wiirde.

3% Ambrosius, Exp. Ev. Luc. IV,15 (Niederhuber, BKV” 21/11,167).

% Von den alttestamentlichen Heilsereignissen die mit dem Zahl vierzig zu tun haben erwihnt
Ambrosius die Sintflut, Elias in der Wiiste, den Gesetzesempfang des Mose am Sinai und die
Wiistenwanderung des Volkes Israel, vgl. Ambrosius, Exp. Ev. Luc. IV,15( Niederhuber, BKV? 21/11,
167).

319ygl. Corsato C., La Expositio Evangelii secundum Lucam di sant’Ambrogio, 114-115.

3 vl Hieronymus, Mt. Com. 14,2 (CCL 77, 20).

312 Ambrosius, Exp. Ev. Luc. IV,16 (Niederhuber, BKV° 21/11, 167).

313 Ambrosius, Exp. Ev. Luc. IV,16 (Niederhuber, BKV* 21/11, 168).
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Es ist wichtig zu betonen, dass Ambrosius auch einen Sinn der Auslegung aller drei
Versuchungen, sowie der Antworten Christi, in der aus ihnen zu gewinnenden
Belehrung der Christen sieht.

Fir seine Versuchungen beniitzt der Teufel drei Waffen'*: ,,Erstens die der

Gaumenlust, zweitens die der Prahlsucht, drittens die der Ehrsucht.«'?

3.2.3.1. Die erste Versuchung

Besonders in der Darstellung der ersten Versuchung wird die heilsgeschichtliche
Wirksamkeit des Wirkens Christi deutlich. Am Anfang greift der Teufel an den Anfang
der Geschichte zuriick: Er versucht Jesus zuerst, wie bei Adam, durch das Essen.
Daraus ergibt sich aber eine Mdglichkeit fiir Jesus diese Geschichte noch einmal
durchzugehen, sie zu verwandeln und letztlich sie zu einem heilvollen Ende fiir den
Menschen zu fiihren. Ambrosius deutet diesen Ablauf wieder ganz konkret fiir sich und
damit auch fiir die anderen Christen, indem er hier den Anfang seines eigenen Sieges in

316, Darum nimmt auch mein Obsiegen in Christus dort seinen Ausgang,

«317

Christus sieht
wo ich in Adam unterlegen bin.
Der patristischen Tradition folgend findet Ambrosius das Motiv der Frage ,,wenn du
Gottes Sohn bist“ in der Unwissenheit des Teufels iiber die wahre Natur Christi
begriindet, wobei er nicht darauf Wert legt die gottliche Natur Christi zu unterstreichen,
sondern auf die Voraussetzung des Kommens des Gottessohnes®'®: , Doch was anderes
verraten derartige Einleitungsworte: »wenn du Sohn Gottes bist«, als dessen Wissen um
die Ankunft des Gottessohnes?’'” Der Akzent wird also auf die Notwendigkeit der
Erkenntnis der Inkarnation bzw. Erkenntnis der Gottheit Christi in diesem konkreten
Menschen gesetzt.*’

Den Beweis der gottlichen Natur und Macht Christi findet Ambrosius ganz am Ende der
Versuchungsgeschichte bzw. im Engeldienst, der mit der gottlichen Natur Christi in

unmittelbarem Zusammenhang steht und daher die dem Herrn allein vorbehaltene,

314 Solche Reihenfolge der unter diese Stichworte (gula, iactantia und avaritia bzw. ambitio) gefasste
Versuchungen setzt den matthiischen Text (vgl. Mt 4,3-10) voraus: vgl. Graumann T., Christus Interpres,
308.

315 Ambrosius, Exp. Ev. Luc. IV,17 (Niederhuber, BKV* 21/11, 168).

319 Vgl. Graumann T., Christus Interpres, 308.

37 Ambrosius, Exp. Ev. Luc. IV,17 (Niederhuber, BKV? 21/11, 168).

38 Vgl. Graumann T., Christus Interpres, 309.

319 Ambrosius, Exp. Ev. Luc. IV,18 (Niederhuber, BKV? 21/11, 169).

320 ygl. Graumann T., Christus Interpres, 309.
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besondere Ehre darstellt. Er interpretiert den Engeldienst im Zusammenhang mit den
Tieren des Markus®*': ,»Von den Himmeln wird der Herr gelobt und auf Erden sichtbar.
Von ihm versichert Markus: »Er war zusammen mit den Tieren, und die Engel dienten
ithm.« Im einen erkenne einen charakteristischen Zug seines Erbarmens, im anderen
einen Beweis seiner gottlichen Macht! Im Deinigen liegt der Grund fiir die
Herablassung zu den Tieren, im Seinigen der Grund fiir seine Lobpreisung durch die
Engel.“*** Die Zweinaturenlehre wurde schon bei Irendus behandelt und hier findet
Ambrosius den Beweis fiir sie: In der Herablassung zu den Tieren kommt die
menschliche Natur Christi zum Ausdruck und der Dienst der Engel weist dagegen auf
seine gottliche Natur. Unter der Herablassung zu den Tieren ist gemeint, dass die Tiere
wie die Menschen die Natur eines Geschopfes haben.’”

Wie es schon bei Irendus festgestellt wurde, wurde der Teufel nicht nur in Unwissenheit
gehalten, sondern er wurde von Christus auch getduscht. Seine Téuschung war aber
beabsichtigt und interessanterweise findet Ambrosius gerade in der Tduschung des
Teufels einige Griinde dafiir, dass Maria mit einem Mann verlobt war>24; ,,Ein nicht
geringer Grund liegt auch darin, dass die Jungfraulichkeit Marias dem Fiirsten der Welt
entgehen sollte; denn da er sie einem Manne verlobt sah, konnte ihm die Geburt nicht
verdichtig erscheinen.“**

Da der Teufel die wahre Natur Christi zu erkunden versucht, enthaltet die erste
Versuchung eine Doppeldeutigkeit. Eine Verwandlung des Steines ins Brot wiirde die
wahre, gottliche, schopferische Natur Christi enthiillen, deswegen entgegnet ihm
Christus auch mit einer doppeldeutigen Antwort in Form eines Schriftzitats ,,Es steht
geschrieben um ihn weiter in Unwissenheit zu halten.**® Er bedient sich als Mensch®?’
der Worte der Schrift als einer allgemein zugédnglich wirksamen Waffe und verweist so

vorbildhaft auf die Schrift als das Mittel schlechthin, den Versuchungen des Teufels zu

321 Vgl. Képpen K.P., Die Auslegung der Versuchungsgeschichte unter besonderer Beriicksichtigung der
Alten Kirche, 71.

322 Ambrosius, Exp. Ev. Luc. 11,52 (Niederhuber, BKV 21/11, 82).

33 Vgl. Képpen K.P., Die Auslegung der Versuchungsgeschichte unter besonderer Beriicksichtigung der
Alten Kirche, 76-78.

324 Vgl. Képpen K.P., Die Auslegung der Versuchungsgeschichte unter besonderer Beriicksichtigung der
Alten Kirche, 89.

325 Ambrosius, Exp. Ev. Luc. 11,3 (Niederhuber, BKV7 21/11, 49).

326 Vgl. Képpen K.P., Die Auslegung der Versuchungsgeschichte unter besonderer Beriicksichtigung der
Alten Kirche, 40.

327 Auch Christi Antwort: ,,Der Mensch lebt nicht nur vom Brot*, bestétigt Ambrosius in seiner
Unterscheidung zweier Naturen. Auch daher ist es deutlich, dass sich die Versuchung nur auf die Christi
Menschheit, nicht auf seine Gottheit richten kann:*“Zugleich zeigt der Herr mit den Worten: »nicht vom
Brot allein lebt der Mensch«, dass nur seine Menschheit, d.i. unsere Natur, die er annahm, nicht seine
Gottheit versucht wurde®, Ambrosius, Exp. Ev. Luc. IV,20 (Niederhuber, BK V2 21/11, 170).
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widerstehen. Dabei spricht Ambrosius liber den Genuss der Schriftlesung, deren
entfaltete Wirkung den leiblichen Hunger sogar zu vergessen Vermag3 28, In den Genuss
der gottlichen Schriftlesung versenkt, vergisst er dariiber den leiblichen Hunger,
verschafft sich die Speise des himmlischen Wortes.“’* Da die soteriologische
Zielsetzung des Sieges Christi in der Auslegung des Ambrosius eine zentrale Stelle
einnimmt, vergisst er nicht immer wieder zu betonen: ,,Dir, nicht sich erringt er damit

den Sieg.«**°

3.2.3.2. Die Versuchung auf der Tempelzinne

Die zweite Versuchung wird von Ambrosius unter dem Stichwort der iactantia bzw.
Prahlsucht oder Anmaflung behandelt. Die rdumliche Vorstellung von oben und unten
wird auf eine moralische Verfasstheit {ibertragen, was Ambrosius als Ausgangspunkt
fiir seine pardnetische Interpretation beniitzt. Die Versuchung Jesu sich von der
Tempelzinne herabzustiirzen, ist ein Bild fiir die Absicht des Teufels den Menschen von
einer ethisch-moralischen hohen Stufe zu stiirzen. Der Teufel will die Lebensfiihrung
des Menschen vom Geistigen ins Fleischliche und sein Trachten vom Himmlischen ins
Weltliche umlenken, wobei Ambrosius die Freiheit des Menschen betont.>*' Der
Mensch kann dazu nicht gezwungen werden, es bedarf seiner freiwilligen Zustimmung;:
,.Es kann der Teufel niemand schaden, wenn er sich nicht selbst in die Tiefe stiirzt. Wer
namlich auf das Himmlische verzichtet und das Irdische erwihlt, der ist selbst
sozusagen am jihen Sturz des sinkenden Lebens schuld.«**

Der Teufel beniitzt die menschliche Tugend durch ein falsches Vertrauen in die eigene
Stiarke als Mittel seiner Versuchung: ,,Auch das ist nur Teufelswort, wenn das Fleisch
spricht: Du bist stark, iss und trink und bleib dir gleich! Baue nicht auf das eigene Ich!
Schame dich nicht, dass du der Hilfe benétigst, deren Christus nicht bendtigte!“*> Als
Beispiel fiir diese Notwendigkeit dienen ithm die Apostel Petrus und Paulus: ,,Sie
wollten nicht den Anschein erwecken, sich selbst etwas herbei anzumaBen. So heilt

Petrus den Lahmen mit den Worten: »Im Namen Jesu des Nazareners steh auf und

328 Vgl. Graumann T., Christus Interpres, 310.
329 Ambrosius, Exp. Ev. Luc. IV,20 (Niederhuber, BKV 21/11, 169).
330 Ambrosius, Exp. Ev. Luc. IV,19 (Niederhuber, BKV* 21/11, 169).
31 Vgl. Graumann T., Christus Interpres, 310.
332 Ambrosius, Exp. Ev. Luc. IV,25 (Niederhuber, BKV° 21/11, 171).
333 Ambrosius, Exp. Ev. Luc. IV, 24 (Niederhuber, BKV* 21/11, 171).
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wandle!« Auch von Paulus lerne Selbstiiberhebung meiden: »Ich kenne«, versichert er,
»einen Menschen, der - ob im Leibe, ob auller dem Leibe, ich weil} es nicht, Gott weil3
es« - entriickt wurde in das Paradies und die unaussprechliche Worte horte, die ein
Mensch nicht sprechen kann. Von einem solchen will ich mich rithmend sprechen, von
mir aber will ich nichts riithmen aufer meiner Schwachheiten.***

So wie Irendus von Lyon macht auch Ambrosius durch die zweite Versuchung auf die
Moglichkeit eines satanischen Schriftgebrauchs aufmerksam. In der Verkniipfung an
den zweiten Korintherbrief erklart er den héretischen Schriftgebrauch als satanisch und
sieht im richtigen Christusverstindnis bzw. in der Erkenntnis seiner Einheit mit dem
Vater, das Kriterium fiir die Unterscheidung rechter Schriftauslegung. Eine falsche
Schriftauslegung ist die Quelle des Irrtums und aller Haresien. Auf der anderen Seite
kann die Schrift, in richtiger Weise gebraucht, eine duBlerst wirksame Waffe in der

: . . 335
Auseinandersetzung mit dem Versucher sein.

3.2.3.3. Die Versuchung auf dem Berge

Das Thema der dritten Versuchung ist die ,,ambitio* bzw. das Streben nach weltlichen
Ehrenstellungen. Bei seiner Interpretation der dritten Versuchung, nimmt Ambrosius
Christi Verhalten und Antwort nicht mehr in den Blick, sondern behandelt ambitio als

336,

typisches ethisches Problem in Antithese zur Welt™™": ,Hier ergibt sich fiir uns die

Lehre, die Anwandlungen eitler Ehrsucht zu verachten, weil jede weltliche Wiirde der
Gewalt des Teufels unterliegt, verginglich in ihrem Besitz, leer an Frucht ist.«>’

Diese Versuchung Jesu auf dem Berge wird fast vollstindig in der Erorterung der Frage
nach der Gewalt, die dem Teufel gegeben wurde und die er weitergeben kann,
behandelt. Ambrosius erkennt einen Widerspruch: ,,Doch wie kann an unserer Stelle der
Teufel eine Gewalt erteilen, wihrend an einer anderen zu lesen steht, »alle Gewalt ist
von Gott«?***® Durch das Beispiel der Amtsgewalt will Ambrosius die Frage

beantworten. Obwohl die Welt die Schopfung Gottes ist, sind ihre Werke bose. Die

Ordnung der Amtsgewalt stammt von Gott, aber das Streben nach Gewalt ist vom

3% Ambrosius, Exp. Ev. Luc. IV,26 (Niederhuber, BKV? 21/11, 172).
33 Vgl. Graumann T., Christus Interpres, 311-312.

336 Vgl. Graumann T., Christus Interpres, 312.

337 Ambrosius, Exp. Ev. Luc. IV, 28 (Niederhuber, BKV° 21/11, 173).
33% Ambrosius, Exp. Ev. Luc. IV,29 (Niederhuber, BKV? 21/11, 173).
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Bosen. Daraus ergibt sich, dass die Gewalt an sich nichts Schlechtes ist, sondern der,
der sie missbraucht triagt die Schuld, nicht das Amt. Am Ende der Erérterung wird
deutlich, dass Ambrosius von der Macht spricht, die dem Teufel eine Zeitlang gegeben

339, ,»Auch an unserer Stelle stellt der Teufel,

ist, damit er die Menschen versuche
wiewohl er von einem »Geben der Macht« redet, doch nicht in Abrede, dass ihm das
alles nur eine Zeitlang eingerdumt ward.“>** Ahnlich bestimmt Ambrosius die Macht
des Satans in seiner ,,Explanatio psalmi* 36,46: Du Verruchter, du hast (deine Macht)
empfangen, um zu versuchen, nicht um zu téten; d.h.: du hast empfangen, damit die
Knechte Gottes gepriift, nicht damit sie ausgeldscht wiirden.**!

In der ,,Explanatio psalmi® 61,19 beschiftigt sich Ambrosius unter anderem auch der
Kommentierung der abweisenden Worte Jesu ,,Weg mit dir Satan* (Mt 4,10; Mt 16,23).
Da diese Worte sowohl an den Teufel, als auch spiter in Cesarea Philippi an den Petrus
gerichtet sind, haben sich viele Kirchenviter bemiiht den Unterschied zwischen der

342 . . .
Ambrosius bietet seine

Abweisung des Teufels von der des Petrus hervorzuheben.
Erklarung: ,,Et Petro dictum est a domino Jesu: ueni retro post me. Non dixit: ueni retro-
hoc enim diabolo soli dixit-, sed: ueni retro post me; non est enim retro qui post
Christum est.“*** An Petrus ergeht die Aufforderung zur Nachfolge.

AbschlieBend wendet sich Ambrosius wieder der mystischen dreifachen Gestalt der
Versuchungen (gula, iactantia und ambitio), in der er die Parallelitdit zum Siindenfall
sieht, zu. Es herrscht also eine antithetische Beziehung zwischen Christi Heilswirken
und dem Siindenfall Adams, wobei auch die Annahme des Rekapitulationsgedankens
bei Ambrosius zu erkennen ist. Er bringt aber eine Neuheit indem er innerhalb dieser
Typologie auch eine Entsprechung in einem Einzelgeschehen erkennt. Demnach hat die
von Christus bewirkte Auflosung der menschlichen Gefangenschaft unter der Gewalt
des Teufels genau denselben Verlauf wie die Versuchung Adams, die Ambrosius in drei
analoge Elemente zerlegt®': |, Was im iibrigen die mystische Seite anlangt, so sieht man,

wie die Fessel der Ursiinde Schritt fiir Schritt gerade auf dem Weg, den sie beschritten,

39 Vgl. Képpen K.P., Die Auslegung der Versuchungsgeschichte unter besonderer Beriicksichtigung der
Alten Kirche, 58-59.

30 Ambrosius, Exp. Ev. Luc. IV,29 (Niederhuber, BKV? 21/11, 174).

31 Ambrosius, Ex. Ps. XII 36,46 (Petschenig, CSEL 64,4; 106): ,,nequissime, accepisti ad temptationem,
non ad mortem, hoc est: accepisti ut probarentur dei seruuli, non ut extinguerentur, accepisti ut deus
adoraretur, non ut negaretur.*

2 Vgl. Képpen K.P., Die Auslegung der Versuchungsgeschichte unter besonderer Beriicksichtigung der
Alten Kirche, 62.

33 Ambrosius Ex. Ps. XII 61,19 (Petschenig, CSEL 64,4; 390).

3 Vgl. Graumann T., Christus Interpres, 313.
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gelost wurden: erst ward der Fallstrick der Gaumenlust, an zweiter Stelle jener der
Wankelmiitigkeit, an dritter jener der Ehrsucht gelost. Durch eine Speisefrucht lie3
Adam sich verlocken, aus Wankelmut trat er an die Stelle, wo der verbotene Baum
stand, und machte sich desgleichen des Verbrechens dreister Ehrsucht schuldig, indem
er Gott gleich sein wollte.“** Christus hat also die Fessel der Ursiinde auf demselben
Weg gelost, den sie damals beschritten hatte und deswegen kann man in dieser
Reihenfolge auch den géttlichen Heilsplan erkennen.**®

Den Schluss der Versuchungsgeschichte bei Lk, in dem behauptet wird, dass der Teufel
nur fiir eine gewisse Zeit von Christus ablie, bringt Ambrosius mit den drei oben
genannten Lastern in Verbindung. Im dreifachen Anlauf des Teufels werden eigentlich
die hauptsidchlichen Versuchungen und Laster genannt, in denen alle anderen enthalten

d**’: | Die Quelle fast aller Verbrechen bilden, wie sich klar daraus ergibt, jene

sin
(obigen) drei Arten von Lastern. Denn es wiirde die Schrift nicht die Wendung »alle
Versuchung erschopfen« gebraucht haben, wenn nicht in jenen dreien der Grundstoff
aller Siinden ldge, deren Keim schon im Entstehen erstickt werden muss. Das Aufhéren
der Versuchungen fillt demnach mit dem Aufhoéren der Begierden zusammen, weil
auch die Ursachen der Versuchungen mit den Ursachen der Begierden sich decken; die

Ursachen der Begierden aber sind Fleischlust, Ruhmesglanz und Machtgeliiste.“*** 1

n
der ,,Explanatio Psalmi* 43,32 geht Ambrosius etwas ausfiihrlicher auf den Schluss der
Versuchungsgeschichte bei Lk ein. Wie bei vielen anderen Kirchenvitern findet man
auch bei Ambrosius den Hinweis auf die Passion, die als zweite Versuchung jener
ersten in der Wiiste gegeniibersteht. Deshalb sagt die Schrift nicht ohne Grund, dass der
Teufel nach der ersten Versuchung von ihm bis zu einer bestimmten Zeit wich, d.h. bis
zum grofen Kampf der heiligen Passion.’® Leiden und Auferstehung gehoren also zum
zweiten Kampf, nachdem bei den Versuchungen in der Wiiste der Sieg errungen worden
war.

Uber die gesamte Auslegung hinweg versucht Ambrosius die Beispielhaftigkeit des

Verhaltens Christi fur das christliche Leben hervorzuheben. In diesem Sinn scharft er

% Ambrosius, Exp. Ev. Luc. IV,33 (Niederhuber, BKV” 21/11, 176).

46 Vgl. Képpen K.P., Die Auslegung der Versuchungsgeschichte unter besonderer Beriicksichtigung der
Alten Kirche, 84.

7 Vgl. Képpen K.P., Die Auslegung der Versuchungsgeschichte unter besonderer Beriicksichtigung der
Alten Kirche, 68.

% Ambrosius, Exp. Ev. Luc. IV,35 (Niederhuber, BKV” 21/11, 177).

349 Vgl. Ambrosius, Ex. Ps. XII 43,32 (Petschenig, CSEL 64,4; 285):“Denique non otiose ait scriptura,
quia post temptationem primam discessit ab eo diabolus usque ad tempus, hoc est usque ad certamen; ubi
enim magnum certamen sacrae passionis aduenit, iterum aduersarius ad temptamenta successit.*
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das Motiv des Riickweges pardnetisch ein: Das Wirken Christi enthaltet
Verhaltensformen, die erst auf dem je individuellen Riickweg ins Paradies Bedeutung
gewinnen, den Christi Heilstat ermdglicht hat.**° Ambrosius betont die GroBe des
geistlichen Kampfes gegen geistige Méchte im Blick auf die Grof3e des Zieles und des
Lohnes: ,,Nimm weg die Kdmpfe der Martyrer, und du hast weggenommen ihre
Siegeskronen! Nimm weg ihre Marter, und du hast weggenommen ihre Seligkeiten!>”!
Deswegen sind die Versuchungen als der Weg zu den Seligen Belohnungen nicht als
Ubel zu fiirchten, sondern gehdren zur conditio humana und wir sollen ,,nur beten, wir

méchten solche Versuchungen zu bestehen haben, die wir auch bestehen kénnen. 2

330 ygl. Graumann T., Christus Interpres, 314.
331 Ambrosius, Exp. Ev. Luc. IV, 41 (Niederhuber, BKV° 21/11, 181).
352 Ambrosius, Exp. Ev. Luc. IV, 42 (Niederhuber, BKV° 21/11, 182).

81



SCHLUSSWORT

Der christliche Glaube ist iliberzeugt, dass der gewaltsame Tod und die Auferstehung
Jesu Cristi nicht ein zufilliges Zusammenspiel bedauerlicher Umstinde war. Sie
gehoren vielmehr zum ewigen Heilswillen Gottes, wie der heilige Petrus sagt: ,Er
wurde nach Gottes beschlossenem Willen und Vorauswissen hingegeben® (Apg
2,23).3%

Ausschlaggebend fiir dieses Verstdndnis des christlichen Mysteriumsbegriffes, war, wie
wir im Verlauf dieser Arbeit gesehen haben, das Verstindnis des heiligen Paulus
betreffend diesen Aspekt. Das Schliisselzitat dazu findet sich im Epheserbrief, wo der
Volkerapostel schreibt: ,,(...) und hat uns das Geheimnis seines Willens kundgetan, wie
er es gniddig im Voraus bestimmt hat: Er hat beschlossen, die Fiille der Zeiten
heraufzufiihren, in Christus alles zu vereinen, was im Himmel und auf Erden ist* (Eph
1,9-10).%*

Diese Vereinigung von allem was im Himmel und auf Erden ist, umfasst die Befreiung
des Menschen aus dem Reich des Todes bzw. der Sklaverei der Siinde, die in der Schrift
vorausverkiindigt wurde, wie Paulus bekennt: ,,Christus ist fiir unsere Siinden
gestorben, gemal der Schrift (1 Kor 15,3).

Es geht also um das Geheimnis der Weisheit Gottes, vor allem in Bezug auf die
Geschichte und Rettung der Welt. Das Leben Christi ist der Ort wo sich dieser Plan
verwirklicht und zwar durch Ereignisse, die ihm Konkretheit und Wirkung verleihen. Es
sind dies Einzelmysterien, die als Teile des einen Erlosungsgeheimnisses Christi, nicht
nur eine vorbildliche, sondern auch eine soteriologische Bedeutung haben. Nach der
Lehre des II. Vatikanums vollzieht sich diese Rettung durch die Hineinnahme aller
Menschen in dieses Mysterium: ,,Alle Glieder miissen ihm gleichgestaltet werden, bis
Christus Gestalt gewinnt in ihnen (vgl. Gal 4,19). Deshalb werden wir aufgenommen in
die Mysterien seines Erdenlebens, sind ihm gleichgestaltet, mit ihm gestorben und mit
ithm auferweckt, bis wir mit ihm herrschen werden (vgl. Phil 3,21; 2 tim 2,11; Eph 2,6;
Kol 2,12 usw.).«*>

3 KKK 599.
34 Vel. Grillmeier A., Geschichtlicher Uberblick iiber die Mysterien Jesu im allgemeinen, 6.
355

LG 7.
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Das Mysterium Paschale ist der Hohepunkt, in dem alle Mysterien ihre Erfiillung

finden.*®

Die Versuchung Jesu wird als die Einfiihrung in dieses Mysterium Paschale
verstanden, in der sich der ganze Kampf seines Lebens antizipiert und letztendlich zu
seinem Endpunkt in der Kreuzigung gelangt.

Im Verlauf dieser Arbeit hat sich gezeigt, dass die Versuchung Jesu in der Wiiste durch
thren Mysteriencharakter einen wesentlichen Anteil an der Heilsgeschichte hat. Diese
Tatsache wird heutzutage leider oft vernachldssigt, da die Versuchung in den
zeitgenossischen christologischen Traktaten kaum Platz findet.

Demgegeniiber nimmt die moderne Exegese die Versuchung Christi und ihre
erloserische Bedeutung ernst, was ich im zweiten Teil meiner Arbeit aufzeigen wollte.
Das kommt deutlich zum Ausdruck in der heutigen exegetischen Methode, die die
Versuchung Christi nach dem theologischen Denken der einzelnen Evangelisten und
thre Verbindung mit dem AT betrachtet. Trotz der unterschiedlichen theologischen
Akzentuierungen der drei Synoptiker, weisen sie ein gemeinsames theologisches
Grundverstindnis dieser Szene auf: Christus ist der zweite Adam, das neue Israel, der
wahre geisterfiillte Gottessohn, in dem alle alttestamentlichen Prophezeihungen ihre
Erfiillung gefunden haben.

Die Kirchenviter haben die Versuchung immer im grossen heilsgeschichtlichen
Zusammenhang betrachtet. Besonders die schon oft erwdhnte Adam-Christus-Typologie
wurde dazu verwendet, um die Versuchungsgeschichte in den umfassenden Rahmen des
Heilsmysteriums hereinzuholen. Die Gemeinsamkeiten zwischen dem Siindenfall und
der Versuchung Christi treten deutlich hervor und wurden besonders ausfiihrlich bei
Irendus von Lyon entwickelt, womit er seinen Rekapitulationsgedanken begriindete:
Christus hat durch seinen Sieg gegen die teuflische Anfechtung die gleichgestaltete
Versuchung Adams ,,rekapituliert”. Das Ereignis in der Wiiste enthiillt den Charakter
der irendischen Rekapitulation als den eines harten Kampfes an dessen Ende Christus
durch seinen Tod uns seine Auferstehung als Sieger hervorgehen wird. Im Laufe meiner
Arbeit habe ich aufzuzeigen versucht, dass gerade der Sieg Christi iber den Versucher
und sein Todesgehorsam am Kreuz bei Irendus als rekapitulierende (Erneuerung
wirkende) Taten gelten.357

Im Denken des Ambrosius von Mailand hat das ganze Handeln Christi eine

soteriologische Bedeutung, so dass er auch die Versuchung Christi in diesem

30 KKK 571.
37 Vgl. Scharl E., Recapitulatio Mundi, 34.
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Deutungsrahmen zu verstehen versucht. Der theoretische Rekapitulationsgedanken des
Irendus wird bei Ambrosius durch das anschauliche Motiv des Riickweges ins Paradies
ersetzt, wodurch er das Heilswirken Christi jedem einzelnen Christ unmittelbar
zuspricht. Christus ist der Fiihrer auf einem Weg, der mit dem Kampf in der Wiiste
beginnt und sein Ziel im paradiesischen Garten hat. Auf diese Weise gewinnt seine
Auslegung eine belehrende Funktion fiir das Leben eines jeden Christen.

Die Arbeit wollte unter Anderem die Bedeutung der Versuchung Jesu fiir das christliche
Leben, besonders fiir den téglichen spirituellen Kampf betonen.

Der Christ ist sich dessen bewusst, dass er stindig vom Satan versucht wird, um vom
eingeschlagenen Weg abgebracht zu werden. Es geht nicht um einen Kampf ,,gegen
Menschen aus Fleisch und Blut“, sondern ,,gegen die Beherrscher dieser finsteren Welt*
(Eph 6,12) und gegen die ,listigen Anschlige des Teufels” (Eph 6,11). In diesem
Zusammenhang haben die Untersuchungen der patristischen Texte bestétigt, was ich
immer wieder zu unterstreichen versucht habe: Christi Sieg gegen die Verlockungen des
Teufels hat in erster Linie nicht den Sinn einer Vorbildfunktion fiir unseren téglichen
geistlichen Kampf, sondern vielmehr eine existentielle, erlosende Wirksamkeit mit
entscheidender Bedeutung.

Nur mit Christus an seiner Seite, kann der Mensch dem Versucher in der Kraft des
Glaubens widerstehen. Die Versuchung Jesu hilt vor Augen, dass jeder Mensch
versucht wird, aber der Sohn Gottes stirker ist als der, der versucht. Er wird dafiir Sorge
tragen, dass wir nicht liber unsere Krifte versucht werden: ,,Noch ist keine Versuchung
iiber euch gekommen, die den Menschen iiberfordert. Gott ist treu; er wird nicht
zulassen, dass ihr iber eure Kraft hinaus versucht werdet. Er wird euch in der

Versuchung einen Ausweg schaffen, so dass ihr sie bestehen konnt.“ (1Kor 10, 13).
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ABSTRACT

Die vorliegende Arbeit setzt sich mit dem Mysterium der Versuchung Jesu bei den
Synoptikern (Mt 4,1-11; Mk 12,1-15; Lk 4,1-13) auseinander.

Ziel ist es dabei zu zeigen, dass diese Erzédhlung primér nicht in einem moralistischen
Sinn mit Vorbildcharakter fiir ein christlich richtiges Handeln, sondern vielmehr als ein
unverzichtbarer Bestandteil des einen Mysteriums Christi verstanden werden muss, das
deshalb in erster Linie ein fiir uns heilsrelevantes Ereignis darstellt.

In einem ersten Schritt wird aus diesem Grund die ganze Mysterienthematik behandelt,
wobei u. a. folgenden Fragen nachgegangen wird:

Was bedeutet die Thematik des Begriffes Mysterium in der heiligen Schrift? Was ist in
diesem Zusammenhang das Spezifische bei Paulus? Wie wurde dieser Gegenstand in
der Theologiegeschichte bewertet und was sagt das zweite Vatikanische Konzil
dariiber? Welche Bedeutung haben die Mysterien des Lebens Jesu konkret fiir uns?

In einem zweiten Schritt wird die Versuchung Jesu aus diesem Blickwinkel erschlossen,
wobei dies erstens unter dem Gesichtspunkt einer exegetischen Untersuchung
geschehen soll, um die Verwurzelung der Versuchungsperikope in den
Gesamtzusammenhang der Heilsgeschichte aufzuzeigen und die Frage nach der
Historizitit des Ereignisses zu stellen. Zweitens wird der Versuchung Jesu in der
Patristik nachgegangen. Im Gegensatz zur heutigen Zeit, in der dieser Moment
theologisch wenig Beachtung findet, beschéftigten sich die Kirchenvéter ausgiebig
damit und messen ihm eine pardnetische bzw. pastorale Bedeutung zu, wobei dabei nie

der eigentliche Blick auf das Heilsmysterium verloren geht.
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